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L’ETOILE DE JACOB 
ET LA MISSION CHRETIENNE A DAMAS 


PAR 


JEAN DANIELOU 


L’importance des recueils des 7'estimonia dans la premiére com- 
munauté chrétienne a été depuis longtemps signalée, en particulier 
par Rendel Harris. Cerfaux a montré comment fréquemment a 
travers certains de ces textes la théologie archaique avait trouvé 
son expression. Mais ces affirmations ont trouvé une éclatante 
confirmation dans les découvertes de Qumran. Elles montrent en 
effet que des recueils analogues existaient dans le judaisme. Et, 
fait plus remarquable encore, qu’ils étaient déja constitués en partie 
des mémes textes. Du coup l’intérét des T'estimonia pour rattacher 
le christianisme 4 son milieu originel devient considérable. Nous 
voudrions le montrer 4 propos de Num., XXIV, 17. 


La présence de la prophétie de Balaam sur «l’étoile de Jacob» 
dans les T'estimonia primitifs a été dés longtemps supposée. En 
effet le texte est mentionné par Justin et par Irénée, chez qui 
l’on s’accorde a voir l’utilisation de recueils plus anciens. Toutefois 
le texte n’est pas explicitement cité dans le Nouveau Testament. 
On pensait toutefois y reconnaitre plusieurs allusions. Mais la chose 
était contestée. Or il semble qu’on puisse la considérer comme 
tranchée, du fait que le texte est sans doute le plus fréquemment 
cité dans les manuscrits de Qumran. I] jouissait done d’une popu- 
larité particuliére 4 l’époque ot s’est constitué le Nouveau Testa- 
ment. Nous avons d’abord a établir ce premier point. 

Les manuscrits de Qumran actuellement publiés présentent 
plusieurs citations de notre texte. Dans DSW, Num., XXIV, 17 
est cité intégralement et appliqué & David (XI, 6). Il est possible 
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également que DSW, VI, 6 et XVI, 1 y fasse allusion’. La Béné- 
diction du Prince de la Congrégation utilise un recueil de T'estimonia 
concernant le sceptre (av) ot sont associés Js., XI, 4 et Num., 
XXIV, 17 (I Q@ Ben., V, 27)?. Plus remarquable encore est la 
présence de Num., XXIV, 15-17 dans un recueil de T'estimonia 
ou il est associé & Deuwt., V, 28-29 et a Deut., XXXIII, 8-11. 
On remarquera dans ces deux derniers cas le groupement de notre 
texte avec certains autres. 

Une derniére mention est spécialement intéressante. C’est celle 
du Document de Damas. Nous devons citer tout le passage: «Quand 
les deux maisons d’Israé] se séparérent, Ephraim quitta Juda; 
ceux qui se détournérent furent livrés 4 l’épée, mais ceux qui 
restérent fermes échappérent vers le pays du Nord, suivant la 
parole: J’exilerai le sikkuth (tente) de votre roi et le kiyywm (pié- 
destal) de vos idoles au dela des tentes de Damas (Amos, V, 26-27). 
Le roi est l’assemblée et le kiyyum des idoles ce sont les livres des 
prophétes, dont Israél a méprisé les paroles. L’étoile est l’interpréte 
de la ‘Loi qui vint & Damas, comme il est écrit: Une étoile sortira 
de Jacob et un sceptre se lévera d’Israél (Nwm., XXIV, 17). Le 
sceptre c’est le prince de toute la congrégation. Quand il se lévera, 
il détruira tous les fils de Seth» (VII, 12-21). 

Nous aurons a revenir sur ce texte. Qu’il suffise pour le moment 
de faire trois remarques. En premier lieu le passage de la citation 
d’Amos, V, 26 & celle de Num., XXIV, 17 s’explique par le fait 
que le texte authentique d’Amos porte: «Kiyyum, vos idoles, 
Vétoile de votre Dieu». Le CDC cite librement, mais fait allusion 
au texte authentique. En second lieu «’étoile» qui désignait David 
dans DSW, le Messie davidique dans I Q Test., est ici appliqué 
de facon singuliére 4 «l’Interpréte de la Loi» * au pays de Damas, 
qu’il s’agisse du Maitre de Justice ou d’un autre. Enfin nous con- 
statons que les deux citations d’Amos se retrouvent dans les Actes 
des Apétres. La premiére, qui fait partie d’ailleurs d’un recueil de 





1 Carmignac, Les citations de |1’A.T. dans la guerre des Fils de lumiére 
contre les Fils de ténébres, R.B., LXIIT (1956), p. 238 et 245. 

2 Qumran Cave, I, pp. 128-129. 

8 Allegro, Further messianic references in Qumran Literature, J B L, 
LXXXYV, (1956), pp. 182-187. 

4 Voir H. Riesenfeld, Jésus transfiguré, p. 227. 
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Testimonia de Qumran (4@Q Flor, 3) ®, est dans la bouche de Jacques, 
& propos de la conversion des Gentils (XV, 16-17). Le texte donné 
par Act., différe des LX X, mais est le méme que celui du CDC 
et de 4 Q Flor. 

Par ailleurs le texte d’Amos, V, 26—27 se trouve dans le discours 
d’Etienne (Act., VII, 42-43). On imagine difficilement qu’une 
citation si singuliére ait été faite par Etienne sans dépendance du 
C DC ou des dossiers de Qumran. La citation d’Etienne est conforme 
au texte des LX X. Elle comprend cependant une curieuse correc- 
tion. Au lieu d’«au dela de Damas», le texte dit «au dela de 
Babylone». Or il est trés curieux que Rabinowitz, étudiant la 
citation d’Amos dans le CDC, pense que Damas y désigne en 
réalité Babylone. ® Il est 4 croire que cette interprétation d’Amos 
existait déja dans l’exégése juive au temps du Christ. Nous y 
reviendrons. 

Mais nous devons d’abord continuer notre enquéte en abordant 
les T'estimonia chrétiens. Leur étude est décisive. La prophétie de 
Num., XXIV, 17 apparait 4 plusieurs reprises. Un premier texte 
présente un spécial intérét, parce qu’il constitue la charniére entre 
Qumran et le judéo-christianisme, ce sont les T'estaments des XII 
Patriarches. Que l’on y voie avec de Jonge un ouvrage proprement 
chrétien ou qu’on reste fidéle & la doctrine des interpolations, il 
reste que sous sa forme actuelle, c’est un ouvrage chrétien. Or la 
prophétie de Num. s’y rencontre textuellement deux fois dans des 
contextes importants. 

La premiére citation se trouve dans TJ'est. Lévi, XVII, 3. Elle 
se présente ainsi: ¢ Avatedei doteov aitod (= ispéa xaivor) év oigav@ 
ao Baowléwc ywrilwy pao yrdioews.» De Jonge observe que la 
maniére dont la citation est présentée parait comporter une allusion 
a Mth., II, 2, ’étoile des mages ’. En effet dans le texte de Num. 
létoile désigne le Messie lui-méme. Ici elle désigne un astre qui 
apparait et qui est le signe de la venue du Messie. Ceci est souligné 
par les mots éy odgav@ que l’on retrouvera 4a propos de 1’<étoile 
des mages» dans Ignace, Eph., XIX, 2 et Justin, Dial., CVI, 4. 
L’allusion au «oi» renvoie aussi & Math., Il, 2. Enfin l’expression 





5 Allegro, loc. cit., p. 176. 
6 The Damaskus (Zadokite) Fragments, J BL, LX XIII (1954) pp. 26-33. 
7 The Testaments of the XII Patriarchs, p. 154. 
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dotoov adtod rappelle aitod tév dotéoa du méme passage. La fin 
de la citation est empruntée & Os., X, 12. On notera enfin que 
l’application de la prophétie de l’étoile au Messie prétre est étrangére 
aux documents de Qumran, sauf peut-étre au CDC. Elle parait 
supposer ]’unité chrétienne du Messie a la fois prétre et roi. 

La seconde citation est dans le J'estament de Juda, XXIV, 1: 
«Avatedei dotoov & "laxdB xai avaothoeta: avOowaos a> Tdtoc 
dixaoobvync». La citation est conforme aux LXX, qui lisent dOowmoc 
pour av’. On notera le rapprochement avec Mal., IV, 2. Ce 
rapprochement est peut-étre aussi supposé dans la fin de T'est. Lev., 
XVIII, 3 «éy Aim juéoa. Mal., IV, 2 se retrouvera aussi dans la 
collection des TJ'estimonia chrétiens. 

La présence de Num., X XIV, 17 dans les recueils de T'estimonia 
archaiques est par ailleurs attestée par l’usage qu’en font les plus 
anciens auteurs qui usent des T'estimonia. Le premier est Justin. 
C’est par référence 4 notre texte qu’ «étoile» est mentionnée dans 
la liste des titres traditionnels du Christ: «il est nommé étoile 
(Gotoov) par la bouche méme de Moise, Orient (dvatod7) par celle 
de Zacharie, baton (édfdoc), fleur (dvO0¢), pierre angulaire (AiOoc 
axooywviaioc )» (Dial., CX XVI, 1). On notera que 6dfdoc et dvOoc 
viennent d’/s., XI, 1, que nous avions déja trouvés rapprochés 
de Num., XXIV, 17 dans les dossiers de Qumran. 

Ce rapprochement se retrouve dans un autre passage de Justin: 
«Un autre prophéte, Isaie, annonce la méme chose en d’autres 
termes: Une étoile se lévera de Jacob et une fleur poussera sur la 
tige (difa) de Jessé. Cette étoile lumineuse qui se léve, cette fleur 
qui pousse sur la tige de Jessé, c’est le Christ» (I Apol., XX XII, 
12-13). On remarquera que Num., XXIV, 17 et Js., IX, 1 sont 
fondus en une seule citation attribuée 4 Isaie. Ce type de citations 
composites, fréquent dans la toute premiére littérature chrétienne, 
en particulier chez le Pseudo-Barnabé, est caractéristique de 
Vappartenance des textes aux 7'estimonia. 

Une troisiéme citation de Justin va nous apporter d’autres 
éléments: «Moise lui-méme a donné & entendre qu’il devait se lever 
comme un astre de la race d’Abraham. Voici ses paroles: Un astre 
se lévera de Jacob et un chef (7jyodmevoc) d’Israél. Et une autre 
Ecriture dit: Orient (dvatod7j) est son nom (Zach., VI, 12). 
Aussi lorsqu’un astre se leva dans le ciel & sa naissance, comme 
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il est écrit dans le Mémoires des Apdtres, les mages d’Arabie, 
reconnaissant |’événement, s’en vinrent et l’adorérent» (Dial., CVI, 
4). On notera la traduction sjyoduevoc pour D3’. Justin se sépare 
ici des LX X et se rapproche du texte hébreu. Peut-étre a-t-il été 
influencé par Gen., XLIX, 10, qui fait partie du méme groupe ® 
et ott 7/yoduevoc traduit «baton de commandement» dans les LX X. 
Le mot apparait aussi dans Mich., V, 1, d’aprés Mth., LI, 6. 

La prophétie de Num. comporte ici deux rapprochements intéres- 
sants. Le premier concerne Zach., VI, 12. Dans les LX X, avatody 
y traduit My, c’est-a-dire «surgeon». C’est également le cas dans 
III, 8 et dans Jer., X XIII, 5. Or Justin entend le mot au sens de 
devant», qui est également possible. [1 semble, comme l’a remarqué 
Schlier, que ceci soit di 4 l’influence d’ dvatedci dans Num., XXIV, 
17, avec lequel les T'estimonia le groupaient *°. Le sens donné par 
Justin & Zach., VI, 12 serait done une nouvelle allusion 4 Num., 
XXIV, 17. 

Mais cette allusion semble étre plus ancienne que Justin. D’une 
part en effet Philon cite dvatodAj)) comme un des noms du Logos, 
en l’entendant au sens de devant». Or ceci parait bien déja se 
référer & Zach., VI, 12 interprété en fonction de Num., XXIV, 17. 
C’est sans doute aussi de la méme maniére qu’il faut interpréter 
expression dvatodr) @ byouvc de Lc., I, 78. En effet l’expression 
parait bien se référer 4 la désignation du Messie comme «surgeon 
qui vient de Dieu» d’aprés Zach. et Jér. Et d’autre part Lc. I, 79 
montre que le mot est associé 4 l’idée de lumiére. Ainsi Lc, I, 78 
comprendrait lui aussi une allusion indirecte & Num., XXIV, 17 
et serait & ajouter & notre dossier des allusions au texte. 

D’autre part le texte de Justin apporte un autre élément d’un 
trés grand intérét: c’est le rapprochement qu’il établit entre Mth., 
II, 1 et Num., XXIV, 17. Nous avions déja vu que le 7T'estament 
de Lévi établissait une relation entre «l’étoile de Jacob» et «l’étoile 
des mages». Ici Justin va plus loin et voit dans l’étoile des mages 
la réalisation de la prophétie de Balaam. Nous aurons & nous 
interroger sur la relation des deux thémes. 

L’ensemble des éléments que nous avons réunis jusqu’a présent 





§ Voir I Apol., XXXII, 1. 
® *AvatodAj, T W N T, I, 355. 
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nous a montré que Num., XXIV 17 se présentait avec une remar- 
quable continuité dans un certain nombre de contextes précédant 
immédiatement et suivant immédiatement le Nouveau Testament. 
Il est done certain qu’il faisait partie des T'estimonia que le chris- 
tianisme primitif a recus de la communauté de Qumran. [I est 
done a priori certain que le texte faisait partie du dossier utilisé 
par les auteurs du Nouveau Testament. Cependant celui-ci ne le 
cite jamais explicitement. Mais la question se pose de savoir s’il 
n’y fait pas allusion. I] nous faut done examiner les cas ot cette 
allusion est possible. 

Le premier est |’ Apocalypse. Le théme de «l’étoile du matin» 
(6 adotio 6 mowivds) y apparait deux fois. L’expression par elle- 
méme n’est pas décisive. Toutefois nous remarquerons que dans 
le premier passage (Apoc., IT, 26-28), lallusion & l’étoile du matin 
est précédée d’un citation du Psawme II, 8: «Je lui donnerai puissan- 
ce sur les nations et il les régira avec un sceptre (6dfdo0¢) de fer». 
Or dans Num., XXIV ,17, l’étoile et le sceptre sont associés. Mais 
par ailleurs Num., XXIV, 17 faisait partie d’un dossier sur le 
sceptre, que nous avons déja rencontré & Qumran et qui comprenait 
Gen., XLIX, Is., XI, 1-5 (J Q Ben., V, 24-28). Psawme II, 8 devait 
en faire partie. Dés lors «l’étoile du matin» parait devoir elle aussi 
étre interprétée en fonction de ces testimonia et se référer & Num., 
XXIV, 17. 

Or ceci nous est confirmé de fagon certaine par le second passage 
de l’ Apocalypse, XXII, 16: Je suis la racine (¢éifa) et la race de 
David, l’étoile brillante du matin (6 dotyjo 6 daunodc 6 xewivdc)». 
Ici en effet «la racine» est une citation d’/s., XI, 1, comme le confir- 
me l’expression «la race de David». Or Isaie XI, 1 était associé dans 
les Testimonia & Num., XXIV, 17, comme l’atteste le passage de 
Justin que nous avons cité et qui unit les deux citations dans une 
citation composite attribuée a Isaie. Cette citation composite est 
sirement & la base d’Apoc., XXII, 16. Donec I|’étoile du matin se 
référe ici sirement & Num., XXIV, 17. Et ceci confirme qu’il en 
est également de méme dans Apoc., II, 26. 

On peut se demander si |’épithéte zowivdc n’est pas elle aussi 
une allusion &@ Nuwm., XXIV, 17, qui confirmerait la dépendance. 
En effet nous lisons dans ce texte «dvatedei datoor. Le verbe 
avatéAdew évoque lVidée d’ dvatody, comme nous |’avons déja re- 
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marqué. Or dvatody peut se référer &4 une détermination locale: 
il signifie alors devant», «orient». Mais il peut se référer aussi 4 
une détermination temporelle: il signifie alors «ever (du soleil)», 
«aurore». En ce sens le mot est voisin du sens de zowi. Et comme 
avatoAy n’a pas d’adjectif usuel correspondant, on comprend que 
mowivdg soit employé pour en tenir lieu. 

Ceci nous permet sans doute alors de voir également une allusion 
& Num., XXIV 17, dans un autre texte du N.T., II Peér., IT, 19. 
Aprés avoir rapporté le récit de la Transfiguration, l’auteur continue: 
«Et nous avons comme appui solide (de notre espérance) la parole 
prophétique, vers laquelle vous avez raison de vous tourner comme 
vers une lampe brillant dans un lieu obscur, jusqu’a ce que le jour 
brille et que l’étoile du matin se léve (gywogdeos davatetAn) dans vos 
cceurs». Le mouvement de la pensée semble étre celui-ci: la Trans- 
figuration est une anticipation de la lumiére eschatologique; nous 
attendons la venue de cette lumiére en nous appuyant sur la parole 
prophétique qui annonce que le Jour brillera et que |’Etoile du 
matin se lévera. En d’autres termes nous pensons que lI’allusion 
au Jour et 4 l’Etoile du matin doit étre référée & moogntixds Adyoc. 

Or les deux expressions sont associées dans les dossiers archaiques, 
comme l’atteste Justin. Nous pouvons comparer en effet Dial., 
C, IV: «ll est appelé Sagesse, Jour, Aurore» et CX XVI, 1: all est 
appelé Sagesse par la bouche de Salomon, Etoile par celle de Moise, 
Aurore par celle de Zacharie». Il est clair que nous avons la méme 
séquence et qu’Etoile et Jour font l’un et l’autre partie du dossier. 
Leur rapprochement dans IT Petr., II, 19 parait supposer ce dossier. 
Nous avons traité ailleurs des textes bibliques 4 quoi renvoie le 
titre Jour. © Celui d’Etoile, comme I|’affirme explicitement Justin, 
vient de Num., XXIV, 17. Il en vient done aussi dans IT Peér., II, 
19. L’expression d’ailleurs «pwogdooc avateiAn» parait l’écho d’«doteov 
avatedei». Ceci n’est pas sans intérét pour l’interprétation méme 
de la Transfiguration qui apparait 4 l’auteur de |’Epitre comme 
la réalisation anticipée de la prophétie de Num., XXIV, 17, c’est- 
a-dire de la gloire du Messie davidique. 

Ainsi l’analogie des contextes ot l’étoile est mentionnée dans 
ces divers passages et ot nous la voyons mentionnée 4 Qumran 





10 Mélanges Renée Bloch, Cah. Sion., 1957, (& paraitre). 
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et dans les 7'estimonia judéo-chrétiens ne parait pas permettre de 
douter qu’elle se rattache la comme ici & Nuwm., XXIV, 17. Reste 
un dernier texte qui pose un probléme particulier, celui de Mth., 
II, 2, 9 et 10, c’est a dire l’apparition de l’étoile aux Mages. Eric 
Burrows pense que «a description peut comporter une réminiscence 
de Num., XXIV, 17>". Il observe que Balaam vient dxd dvatoddy 
(Num., XXIII, 7) et que l’expression se retrouve pour les mages 
(Mth., I1, 1). Ceci marque une relation entre Balaam et les mages 
sur laquelle nous reviendrons. Par ailleurs Krister Stendahl note 
que Num., XXIV, 17 est le seul texte de l’Ancien Testament ot 
717 soit traduit par dvatéAdew; dés lors l’expression de Mth., 
II, 2 et 9 év tH avatodAy peut s’y référer.” Du coup éy ti dvatody 
doit signifier «& son lever» et non « lorient»: cette derniére expres- 
sion serait traduite év taic dvatodaic. Ainsi la description de l’étoile 
peut s’inspirer de Num., XXIV, 17. Ceci d’ailleurs ne met pas en 
question l’historicité de |’épisode. 

Or cette hypothése parait confirmée par le fait que l’étoile des 
mages a été mise en relation avec la prophétie de Balaam dés la 
tradition la plus archaique. Nous en avons déja rencontré des 
témoignages dans le 7'estament de Lévi et dans Justin. On en retrouve 
chez Lrénée (Adv. haer., III, 9, 3 et Dem., 58; P.O., XII, 784-785). 
Mais surtout Origéne va apporter un élément de grand intérét, en 
établissant une relation entre Balaam et les Mages: «Les Mages, 
voyant un signe venu de Dieu dans le ciel désirérent voir ce qu’il 
désignait. Je pense qu’ils possédaient les prophéties de Balaam 
rapportées par Moise» (Contr. Cels., I, 60). 

De méme ailleurs: «Si les prophéties de Balaam ont été intro- 
duites par Moise dans les livres sacrés, 4 combien plus forte raison 
ont-elles été accueillies par les habitants de la Mésopotamie, chez 
lesquels Balaam avait grande réputation et qui sont connus comme 
ses disciples en magie. C’est 4 lui que la tradition fait remonter 
dans les pays d’Orient l’origine des mages, qui, possédant chez 
eux je texte de toutes les prophéties de Balaam, avaient entre 
autres: Une étoile sortira de Jacob et un homme se lévera d’Israél. 
Les mages possédaient ce texte chez eux. Aussi, quand naquit 


= The oracles of Jacob and Balaam, p. 98. 
2 6The school of S. Matthew, p. 136. 
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Jésus, ils reconnurent |’étoile et ils comprirent que la prophétie 
était accomplie» (Ho. Num., XIII, 7). 

Le point intéressant ici n’est pas la légende fantastique selon 
laquelle les Mages auraient conservé les oracles de Balaam. Mais 
il est dans la relation méme entre les mages et Balaam. Or ici 
Origéne témoigne de traditions orientales qui lui sont antérieures, 
comme |’ont montré Franz Cumont et Joseph Bidez; Balaam a 
été identifié dans certaines traditions orientales avec Zoroastre le 
fondateur des mages }*. De toutes maniéres Balaam était considéré 
comme un mage , Du coup une relation nouvelle apparait entre 
la prophétie de Num., XXIV, 17 et Mth., II, 2. Ce n’est plus 
seulement l’étoile qui est commune, mais aussi le fait que l’une 
et l’autre concernent le milieu des mages, c’est-a-dire des prétres 
iraniens. 


Nous avons rassemblé l’ensemble des allusions & Nuwm., XXIV, 
17 que la littérature chrétienne archaique nous offre. La question 
se pose maintenant & nous de savoir s’il est possible de préciser 
le contexte auquel se rattachent ces allusions le Sitz im Leben de 
l’emploi de la prophétie dans le christianisme primitif. Nous pou- 
vons partir de la derniére indication & laquelle nous étions parvenus: 
en rapprochant Num., XXIV, 17 et Mth., II, 2, Origéne soulignait 
la relation du Messie et de l’étoile avec un milieu qui était en contact 
avec les Mages. Or ceci nous est confirmé par un certain nombre 
d’autres textes. 

Le premier est celui d’Ignace d’Antioche dans Eph., XIX, 2-3: 
«Comment done ces mystéres (la virginité de Marie, la nativité 
du Christ, la Passion) ont-ils été manifestés aux sphéres. Un astre 
brilla dans le ciel plus que tous les autres et sa lumiére était indi- 
cible et sa nouveauté (xawdtyc¢) étonnait et tous les autres astres 
avec le soleil et la lune se formérent en chceur autour de l’astre. 
Et ils étaient troublés, se demandant d’ot venait cette nouveauté 
si différente d’eux-mémes. Alors était détruite toute magie (udyera) 
et tout lien de malice aboli, ignorance était dissipée et l’ancien 
royaume ruiné». 





13 Les mages hellénisés, 1, 48-49. 
M 6H. J. Schoeps, Aus friihchristlicher Zeit, pp. 249-254. 
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On a cherché a ce passage des origines dans un mythe gnostique }°. 
Il parait bien plutét qu’on y a l’écho de plusieurs testimonia. 
Cabaniss y a reconnu l’influence de Sap., XVIII, 14-16 1®. Goulder 
et Sanderson renvoient pour l’allusion au soleil et 4 la lune a Gen., 
XXXVII, 917. L’accent mis sur l’éclat extraordinaire de |’étoile 
se retrouve dans Protev. Jac., X XI, 2 et dans Or. Sib., XII, 30-34. 
Enfin, comme dans I[rénée, |’étoile apparait comme surgissant au 
milieu du ciel. 

Mais le trait le plus important du texte pour nous—et qui est 
aussi celui qui établit de facgon certaine sa relation avec Mth., I, 
2—est l’allusion 4 la magie. L’apparition de l’étoile coincide avec 
la conversion des mages. Peut-étre avons-nous une allusion sous- 
jacente a l’idée que jes mages pratiquaient l’astrologie et croyaient 
que le destin était régi par le cours des astres. L’étoile qui apparait 
représente la destruction de la domination exercée par les astres 
sur l’humanité. 

L’ensemble de ces thémes se trouve groupé dans un passage du 
gnostique Théodote, cité par Clément d’Alexandrie (Hac. T'heod., 
69-75). Le texte décrit d’abord la nature du Destin, qui résulte 
de l’action des astres. Le Seigneur nous arrache & lui: «C’est pour 
cette raison, qu’un astre étranger et nouveau (éévo0¢ aotijo xai xavdc) 
s’est levé (avétecdev), détruisant l’ancienne ordonnance des astres, 
brillant d’une lumiére neuve, qui n’est pas de ce monde, comme 
l’a fait le Seigneur lui-méme «(74). Cet astre est celui que les Mages 
ont reconnu, grace a leur connaissance de l’astrologie: «Non seule- 
ment les Mages virent l’étoile du Seigneur, mais ils surent qu’un 
roi était né» (75). C’est leur science astrologique qui leur a permis 
d’interpréter le signe de l’étoile. 

La méme idée est reprise par Origéne de fagon curieuse. Selon 
lui les Mages tirent leur pouvoir des démons. Mais si quelqu’un 
de plus divin apparait, le pouvoir des démons est anéanti et done 
les actions magiques ne peuvent plus s’accomplir. Or «c’est préci- 
sément ce qui arriva 4 la naissance du Christ, quand une multitude 
d’anges loua Dieu; l’effet fut que les démons perdirent leur force. 





18 Schlier, Religionsgeschichtliche Untersuchungen iiber Ignatius von 
Antiochen pp. 14-15. 

16 ~Wisdom, 18, 14 f; an early christian text, V C, X (1956), pp. 100-101. 

17 St Luke’s Genesis, J T'S, N 8, VIII (1957), p. 26. 
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Aussi quand les mages voulurent accomplir leurs pratiques ordinai- 
res, ils cherchérent la raison pour laquelle elles n’opéraient plus. 
Voyant un signe de Dieu dans le ciel, ils cherchérent & savoir ce 
qu'il signifiait. Je pense qu’ils possédaient les prophéties de Balaam» 
(Contr. Cels., I, 60). 

Il est notable que cette interprétation se trouve déja dans Justin: 
«La parole d’/saie: Il prendra la puissance de Damas et les dépouil- 
les de Samarie (VIII, 4), signifiait que la puissance du mauvais 
démon, qui habitait & Damas, serait vaincue par le Christ au 
moment méme de sa naissance; et c’est ce qui est manifestement 
arrivé. En effet les mages, comme des dépouilles (écxvdAeduevor) 
avaient été entrainés 4 toutes sortes de mauvaises actions aux- 
quelles les avait poussés ce mauvais démon; ils vinrent, adorérent 
le Christ et apparurent dégagés de cette mauvaise puissance qui 
les avait conquis, comme on conquiert des dépouilles» (Dial., 
LXXVIIT, 9). 

On notera qu’/saie, VIII, 4 se retrouve deux autres fois dans 
Justin, intercalé dans Jsaie VII entre les versets 16* et 16° (Dial., 
XLII, 6; LVI, 3). Or nous savons que ces citations composites 
ont en général un caractére archaique. Nous l’avons remarqué 
pour le bloc Num., XXIV, 17 et Js., XI, 1. [l est done vraisemblable 
que le bloc que nous avons ici est également archaique et remonte 
& la communauté judéo-chrétienne 1", Ainsi la tradition dont 
témoignent Justin et Origéne sur la victoire du Christ sur les démons, 
dont les mages étaient les captifs, remonte a la tradition primitive. 

Il semble donc bien que le développement du théme de l’étoile 
dans le judéo-christianisme soit en relation avec des contacts avec 
ces mages. En termes plus précis, le lieu naturel, le Sitz im Leben 
de la doctrine de |’étoile serait 4 chercher dans des groupes chrétiens 
se trouvant en relation avec ceux-ci. Il serait normal de leur parler 
de l’étoile, soit & cause de son rapport avec Balaam, soit 4 cause de 
son lien avec l’astrologie. Le theme de l’étoile serait un théme de la 
mission judéo-chrétienne auprés de milieux ot les mages étaient 
influents. 

Mais avons-nous raison de penser qu’il en soit ainsi. Parlons 
d’abord de la communauté de Qumran. L’influence toute particu- 





17bis_ ~=Th. Schneider, Das prophetische Agraphon der Epistola Apostolorum, 
ZN W, XXIV (1925), p. 153. 
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liére qu’y exerce le dualisme iranien sous la forme précise de la 
doctrine des deux mayniu a été fortement soulignée par K. G. 
Kuhn 38, Elle suppose un contact des hommes de Qumran avec 
les Mages. Mais peut-on préciser dans quelles conditions a eu lieu 
ce contact? Nous savons que les Mages iraniens étaient répandus 
en Orient et surtout en Syrie au début de l’ére chrétienne '®. Or 
ceci nous rappelle un fait qui nous raméne au coeur de notre sujet. 
Parmi les diverses mentions qui sont faites de Num., XXIV, 17 
dans les manuscrits sadocites, il en est une, nous l’avons dit, qui 
a une particuliére importance: c’est celle du Document de Damas. 
Le fait déja est intéressant et semble marquer qu’on s’intéressait 
spécialement & Damas 4a la prédiction de Num., XXIV, 17. 

Mais le contexte de la citation est encore plus important. En 
effet l’auteur commence par une citation d’Amos ot le théme de 
Vétoile et celui de Damas sont explicitement rapprochés: «Vous 
porterez Sikkuth, votre roi, et Kiyyun, votre idole, l’étoile de vos 
dieux que vous vous étes fabriquée et je vous exilerai au dela de 
Damas» (IX, 11). Je cite d’aprés le texte hébreu. Le Document 
ne mentionne pas |’étoile dans la citation, mais la preuve qu’il 
Va présente a l’esprit est qu’il continue: «L’Etoile, c’est celui qui 
scrute la Loi, qui est venu au pays de Damas, comme il est écrit: 
Une étoile est sortie de Jacob» (CDC, VII, 14-18). 

Ceci nous laisse peut-étre entrevoir quelque chose des contacts 
entre les sadocites et les mages iraniens. En effet, les manuscrits de 
Qumran, en particulier ceux ot: le dualisme est le plus accusé, 
comme le Manuel ou le Combat, apparaissent postérieurs au séjour 
& Damas. On serait done tenté de croire que c’est a l’occasion de 
Vexil de la communauté & Damas, aprés 63, qu’elle a pris contact 
avec les doctrines iraniennes. Et celui qui en a été l’instrument est 
précisément «l’ Etoile», celui en qui on voit réalisée la prophétie de 
Balaam. Annoncée par l’ancétre des Mages, cette Etoile a été 
manifestée aux Mages. 

Il est vraisemblable par ailleurs que lors du retour d’exil et de 





18 Die Sektenschrift und die iranische Religion, Z 7 K, XLIX (1952), pp. 
296-316. 

19 Bidez—Cumont, Les mages hellénisés, 1, pp. 217-218; A. D. Nock, 
Paul and the Magus, dans Foakes Jackson and Kirsopp Lake, The beginnings 
of christianity, V, pp. 164-188. 
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linstallation 4 Qumran, une partie des sadocites est restée 4 Damas, 
sans cesser d’ailleurs d’étre en relation avec les rapatriés. Or ici 
intervient & nouveau une curieuse donnée, qui est due a Lurie. 
Il rappelle que la secte sadocite n’était pas fixée 4 Damas méme 
(CDC, VIII, 21; XX, 12). [1 émet VPhypothése que son habitat 
ait été & 15 km. au sud-ouest dans un bourg nommé Kokba™. 
Or Kokba signifie «l’Etoile». N’y aurait-il pas lieu de voir la un 
lien avec Nwm., XXIV, 17? 

Or certains indices semblent le montrer. Une des plus curieuses 
figures du milieu juif 4 l’époque des origines chrétiennes est Dosithée, 
le maitre de Simon le Mage. R. Mcl. Wilson a montré qu’il fallait 
sans doute voir en lui un essénien: *" il est présenté par Epiphane 
comme sadducéen, ce qui est sans doute une confusion pour sadocite ; 
il pratiquait le sabbat de facon trés stricte; il avait une vie ascéti- 
que; il s’appliquait la prophétie Deut., XVIII, 15, chére aux 
sadocites; il était en contact avec Jean-Baptiste. Or, d’aprés le 
Talmud, il demeurait 4 Kokba* et par ailleurs il se considerait 
comme |’Etoile annoncé par Num., XXIV, 17%. 

Mais ceci nous conduit & une remarque nouvelle. Dosithée est 
le maitre de Simon le Mage. Celui-ci s’est séparé des Esséniens 
pour fonder une secte dualiste. Il est difficile de ne pas voir la une 
influence iranienne. Or le nom méme de Simon le confirme. Il est 
un Mage au sens strict du mot, c’est-a-dire un disciple, hétérodoxe 
d’ailleurs, de Zoroastre. Sa «nagie» n’est qu’un aspect de cette 
qualité. Ce lien est confirmé par une remarque de Schoeps. Celui-ci, 
s'appuyant sur plusieurs indices, conclut que Simon est désigné 
sous la figure de Balaam dans la légende juive ™. 

Ainsi Simon nous apparait comme un disciple du _ sadocite 
Dosithée, converti par les Mages au dualisme. Tout ceci tend a 
nous montrer que le théme de l’étoile, la prophétie de Balaam, a 
pour centre de développement la partie de la communauté essé- 
nienne restée & Damas. Celle-ci gardait d’ailleurs des contacts avec 





20 Voir R. North, Compte-rendu de «Eretz Israél, IV», V D XXXV 
(1957), p. 49. 

#1 Simon, Dositheus and the D 8 8, Z R G@ G, IX (1957), pp. 25-29. 

22 North, loc. cit., p. 49. 

#3 ~G. F. Moore, The covenanters of Damascus, H T' R, IV (1911), p. 362. 
Theologie und Geschichte des Judenchristentums, pp. 249-254. 
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Qumran et avec la Samarie. Elle se trouvait en contact avec les 
Mages, qui ont agi sur sa théologie. Elle a pu essayer de faire parmi 
eux des adeptes, en particulier en usant de la prophétie de Balaam 
sur |’Etoile. Mais d’autre part les Mages ont fait des conversions 
dans ses rangs, comme le montre le cas de Simon. 

L’étude du théme de l’étoile dans le christianisme primitif va 
nous confirmer ces contacts avec Damas et Kokba. Reprenons les 
contextes ol: nous avons trouvé des mentions de |’étoile, en suivant 
Vordre chronologique. Etienne, d’aprés Act., VII, 42-43, cite Amos, 
V, 26. Or cette citation se retrouve dans le Document de Damas, 
associé & Num., XXIV, 17. La citation d’Amos est: si singuliére 
qu’elle peut difficilement s’expliquer sans un lien avec le Docwment 
de Damas. Or Etienne fait partie des Hellénistes, qui semblent 
bien, comme l’a montré Cullmann, des Esséniens convertis. Ces 
Hellénistes ont été les premiers missionnaires chrétiens, en Samarie 
d’abord, ot ils ont rencontré Simon le Mage, en Syrie ensuite. 
C’est & eux qu’il faut attribuer sans doute la fondation de |’Eglise 
de Damas. Etant eux-mémes des sadocites convertis, il serait 
normal que leur apostolat se soit exercé auprés des sadocites 
réfugiés & Damas. 

Par la s’expliquerait d’abord l’intérét prété a la citation d’ Amos, 
ot il est fait allusion 4 Damas et qui ne se trouve, en dehors des 
Actes, que dans le CDC. Elle est caractéristique non des Sadocites 
en général, mais de ceux de Damas. C’est par leur contact avec 
ceux-ci que les Hellénistes l’ont regue et l’ont intégrée dans le 
discours d’Etienne, en remplacant. Damas par Babylone. Un autre 
trait curieux est l’existence d’une tradition selon laquelle la con- 
version de Saint Paul aurait eu lieu 4 Kokba?**. Saul y aurait eu 
un premier contact avec des Hellénistes qui devaient ensuite faire 
son instruction & Damas **. On peut méme se demander si |’appari- 
tion lumineuse n’est pas en relation avec |’étoile, telle que nous la 
décrivent Ignace et les Sibyllins. 





25 Harnack, Die Mission und Ausbreitung des Christentums, 4e éd., II, 636. 

26 ~Voir Jean Daniélou, Eglise primitive et communauté de Qumran, 
Etudes, CCXCIII (avril 1957), p. 223. On peut se demander si le séjour en 
Arabie (Gal., I, 17) ne désigne pas Kokba. La région de Damas était alors 
considérée comme faisant partie de |l’Arabie. 
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D’ailleurs la présence de sadocites convertis 4 Kokba nous est 
attestée pour un groupe particulier, celui des ébionites. En effet 
Epiphane nous dit qu’aprés la catastrophe de 70, ce groupe se 
constitua & Kokba?’, parmi des judéo-chrétiens réfugiés. Or les 
ébionites sont des convertis de l’essénisme. Si ces chrétiens d’origine 
sadocite se réfugiérent 4 Kokba, c’est qu’ils savaient qu’ils y retrou- 
veraient des sadocites convertis. Ceci est une indication de plus 
pour l’existence au sud de Damas d’une colonie de chrétiens venus 
de l’Essénisme, qui remontait a la prédication des Hellénistes, mais 
a di s’accroitre considérablement aprés 70 avec les judéo-chrétiens 
réfugiés de Palestine *8. 

Un des témoignages les plus archaiques de la citation chrétienne 
de Num., XXIV, 17 est celui des TJ'estaments des XII Patriarches. 
Or cet ouvrage se rattache certainement a des sadocites convertis 
émigrés en Syrie. Il est caractéristique de la littérature que nous 
pouvons attendre de la communauté judéo-chrétienne de Kokba. 
Il est vraisemblable de chercher la l’importance prise par la prophé- 
tie de l’étoile dans l’ouvrage. C’est encore a la Syrie que nous conduit 
Ignace d’Antioche. Mais chez lui le theme de |’étoile apparait déja 
plus élaboré. Nous ne sommes plus dans le sadocisme chrétien 
strict, mais l’extraordinaire passage sur |’étoile doit venir chez 
Ignace de celui-ci. é 

Ainsi tous les textes archaiques ot nous rencontrons des allusions 
& Num., XXIV, 17 nous paraissent étre en contact avec la Syrie 
et plus particuliérement avec la région de Damas. Mais on peut 
aller plus loin. Ils apparaissent chez les chrétiens, comme nous 
lavons vu chez les sadocites, en rapport avec le conflit avec les 
Mages, dont la région de Damas est le lieu. Nous l’avions constaté 
au niveau de Simon. Nous remarquerons d’abord l’importance 
que cette confrontation avec Simon a pour les ébionites. Les écrits 
pseudo-clémentins lui sont consacrés. Or la rencontre des ébionites 





27 ~Panarion, XXX, 2, 8; 18, 1. Voir Harnack, loc. cit., pp. 634-636. 
Voir aussi Eusebe, Onom. ad loc. (G4 C S, p. 172). 

28 Epiphane mentionne aussi parmi les réfugiés de Kokba des Nazaréens 
(X XIX, 7, 7), qui sont des judéo-chrétiens orthodoxes du groupe de Jacques, 
et des Archontiques (XL, 1, 5) qui sont des judéo-chrétiens gnostiques. II 
est méme possible, d’aprés Jules Africain (Eusébe, Hist. Hecl., I, 7, 14) 
qu’il y ait eu parmi eux des parents du Christ. 
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et des gnostiques simoniens n’a pu se faire qu’a Kokba, qui est 
& la fois l’extréme limite nord de leur habitat et un centre d’in- 
fluence simonienne. 

Mais il y a plus. Plusieurs des passages du Nouveau Testament 
ou il est question de |’étoile sont en relation avec la controverse avec 
les Mages. Nous avons parlé de |’ Apocalypse. Or quelques versets 
avant la mention de I|’étoile (IT, 20), il est question de la secte des 
Nicolaites et celle-ci est mise expressément en relation avec Balaam 
(II, 14-16). Les Nicolaites sont des Hellénistes *° de Syrie, influencés 
par le dualisme des Mages. L’allusion a la prophétie de Balaam 
est une réponse directe 4 la propagande des Mages. Comme par 
ailleurs l’ Apocalypse présente de nombreux points de contact avec 
le Document de Damas, nous pensons qu'elle n’est pas sans relation 
avec le sadocisme chrétien de Damas. 

Il est remarquable que nous retrouvons le méme contexte pour 
autre texte du Nouveau Testament ou il est question de «l’étoile 
du matin», la Il Petri. L’Epitre est dirigée contre «ceux qui ont 
quitté le droit chemin et se sont égarés en suivant la voie de Balaam, 
fils de Bosor» (II, 15). La description qui suit est apparentée a 
celle que l’ Apocalypse donne des Nicolaites. Il s’agit done ici encore 
de judéo-chrétiens dévoyés par l’influence des Mages iraniens, c’est- 
a-dire des premiers gnostiques, ceux qui se situent en domaine 
syriaque et non hellénistique *. C’est & eux que l’auteur rapporte 
la prophétie de Balaam et son accomplissement dans le Christ 
(I, 16-19). On sait d’ailleurs les liens de la littérature pétrinienne 
et de la Syrie: c’est de la que viennent l’Evangile de Pierre et l’ Apo- 
calypse de Prerre. 

Ainsi les allusions a l’étoile que nous trouvons dans le Nouveau 
Testament et la littérature judéo-chrétienne archaique apparais- 
sent bien liées a la lutte contre l’influence des Mages menée par les 
missionnaires chrétiens venus de l’essénisme en Syrie et particu- 
liérement & Damas. Ceci serait encore plus vrai d’Edesse et de la 
Mésopotamie *4. On remarquera d’autre part qu’en Syrie du Nord, 
chez Ignace, la mention de |’étoile est également associée a la lutte 
contre les Mages. La méme idée se retrouve chez Théodote, dont 





29 Epiphane (Pan., XXV, 1, 1) rattache Nicolas 4 Etienne. 
80 Voir Reicke, Diakonie, Festfreude und Zelos, pp. 362-363. 
31 Goppelt, Christentum und Judentum, p. 202. 
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le gnosticisme est d’origine syrienne. D’ailleurs la lutte contre 
l’astrologie nous raméne & la Syrie et a l’influence des Mages baby- 
loniens. C’est la que le Syrien Tatien, le Syrien Bardesane, en 
écriront des réfutations. 

Reste toutefois un dernier texte qui est Mth., II, 2. La mention 
de l’étoile a-t-elle quelque chose 4 voir avec Damas? Nous remar- 
querons premiérement que l’Hvangile de Mathieu a été vraisem- 
blablement écrit en Syrie, ot se trouvait le principal noyau de la 
communauté judéo-chrétienne. Dés lors on comprend trés bien 
limportance donnée a |’épisode de l’étoile. La mission chrétienne 
de Syrie s’adressait 4 un milieu oti les Mages exergaient une influen- 
ce. La péricope de l’étoile apparait comme le type méme d’un 
Kérygme adressé a ce milieu. I] fait appel a la prophétie du Mage 
Balaam, comme & Athénes Paul fera appel & Aratos et comme en 
Egypte les chrétiens citeront le témoignage des Sibylles. Le trait 
historique de l’apparition de |’étoile a été retenu ici parce qu’il 
apparaissait comme la réalisation de la prophétie de Balaam et 
constituait done un argument spécialement approprié. 

Que ceci corresponde a la situation 4 Damas, nous en avons une 
preuve dans un dernier texte, celui ot Justin établit un lien entre 
les Mages et Damas. L’intérét est que Justin se référe & un groupe 
de T'estimonia archaique. L’origine de ces T'estumonia, étant donnée 
allusion & Damas, est tout naturellement & chercher dans la 
communauté primitive de Damas ou de Kokba. La question n’est 
pas de savoir si les Mages de |’Evangile venaient de Damas. Math., 
II, 1, parle seulement de |’Orient. Justin les fait venir d’Arabie 
(Dial., LX XVIII, 2). Mais il précise que «Damas fait partie du 
territoire arabe» (LX XVIII, 10). Clément d’Alexandrie parle de 
la Perse (Protrept. V, 65, 4) 3". Origéne les fait venir de Babylone, 
qui est en effet leur lieu traditionnel. Mais la distance rend la chose 
impossible. Damas est donc vraisemblable. 

Mais encore une fois ceci nous importe peu. Le principal est 
qu’a date archaique |’épisode des Mages ait été rattaché au milieu 
de Damas. Car ceci montre une fois de plus que c’est dans ce milieu, 
ou la question du conflit avec les Mages et de la mission auprés 
d’eux était aigué, que le theme de |’étoile a pris son développement, 





82 loc. cit., p. 26. 
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& la fois par l’usage fait de la prophétie de Balaam sur I’étoile et 
par l’intérét pris 4 l’épisode de |’étoile apparue aux Mages. C’est 
dans le milieu des missionnaires chrétiens de Damas, au niveau 
du premier Kérygme, que les deux thémes ont été associés., 


L’histoire du théme de |’étoile et de son Sitz im Leben apporte 
ainsi quelques données intéressantes sur un fragment de l’histoire 
du christianisme primitif. Elle nous montre que c’est & Damas 
que les sadocites exilés ont pris contact avec le dualisme iranien, 
que c’est la que cette influence en a entrainé certains au dualisme 
radical qui est devenu le gnosticisme: celui-ci est donc originelle- 
ment une forme du judaisme influencée par |’Iran **. Par ailleurs 
c’est & Damas que des sadocites convertis ont exercé leur apostolat 
auprés des Mages. C’est également 1a qu’ils se sont heurtés pour 
la premiére fois aux gnostiques juifs et ont di se défendre contre 
leur influence. Tels sont les cheminements que nous avons par- 
courus en étant guidé par l|’étoile. 





3% ~6Voir G. Quispel, Christliche Gnosis und Jiidische Heterodoxie, E T, 
1954, pp. 1-11. 











DAS HEBRAEREVANGELIUM IM GNOSTISCHEN 
EVANGELIUM NACH MARIA 


VON 


G. QUISPEL 


In einem kurzen Aufsatz in New Testament Studies hat R. McL. 
Wilson neuerdings die Beniitzung des Neuen Testaments im 
gnostischen Hvangelium nach Maria besprochen und dabei auch 
die schwierige Frage aufgeworfen, ob diese gnostische Schrift das 
Vorkommen des sogenannten Westlichen Textes des Neuen Testa- 
mentes (in Agypten!) bezeuge !. Dabei ist ihm nun allerdings ein 
Zitat entgangen, das zur Vorsicht mahnen diirfte: 


Denn (ydo) dort, wo der Verstand (vodc) ist, da ist peho 
Till, p. 69, 1.15. 


Till hat in seiner tibrigens ausgezeichneten Ausgabe das koptische 
Wort als ,,dein Antlitz” iibersetzt 2. Mir scheint es aber, dass 
nicht ho, ,,Antlitz’’, sondern aho, Achmimisch eho, ,,Schatz’’, das 
Wort ist, das an dieser Stelle beniitzt worden ist *, (wie’es Till im 
Apparat auch als mégliche Uebersetzung angibt), sodass zu tiber- 
setzen ist: 

Denn (ydo) dort, wo der Verstand (voic) ist, da ist der 
Schatz. 


Das ist nun allerdings ein bekanntes Logion: 


Clemens Alexandrinus, Strom. VII, 12, 774: d2ov yao 6 voic 
twos éxsi xai 6 Onoavods avtod. 

id., Q.D.S. 17: d20v yao 6 voic tod avdownov éxei xai 6 Pnoaveds 
avuTov. 





1 New Testament Studies 3, 3, S. 236-243. 

2 W.C. Till, Die Gnostischen Schriften des Koptischen Papyrus Berolinensis 
8502, Berlin 1955. 

$s W. E. Crum, A Coptic Dictionary, 8. 24b. 

4 ¥F. Mordaunt Barnard, The Biblical Text of Clement of Alexandria, 
Text and Studies V, 5, Cambridge 1899, S. 10. 
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id., Strom. IV, 6, 33: 6 dé t dvtt Pnoavodc judy &vPa 7) ovyyeveta 
Tov vow. 
Makarius, Hom. 43, 3: dztov 6 voic cov éxei xai 6 Pnoavods aov. 


Nun kénnte man der Meinung sein, dass hier ein Zitat von 
Matthaus 6, 21 (= Lucas 12, 34, aus Q.) vorliegt. Das scheint mir 
nun doch nicht der Fall zu sein, und zwar aus folgenden Griinden. 

Eine zwar nicht identische, aber doch verwandte Form des 
Logions findet sich in Justins Apologie I, 15, 16: 


i<4 ‘ ¢ / > ~ ‘ ¢ ~ ~ > 7 
dxov yao 6 Inoaveds éotw, Exei xai 6 vod¢ tod avdowzov. 


Nun scheint es mir nicht zweifelhaft, dass Justin die vier kano- 
nischen Evangelien gekannt hat, (auch das Johannesevange- 
lium), aber die Forschung des neunzehnten Jahrhunderts hat doch 
auch dies tiberzeugend nachgewiesen, dass Justin fiir seine Evange- 
lienzitate noch iiber eine Nebenquelle verfiigte, welche meiner 
Ansicht nach mit dem judenchristlichen Hebrierevangelium 
identisch war °. Das beweist namlich die grosse Uebereinstimmung, 


5 K. A. Credner, Bettrige zur Einleitung in die biblischen Schriften, Halle 
1832, S. 92-267, dachte an das judenchristliche Petrusevangelium; 

A. Hilgenfeld, Kritische Untersuchungen iiber die Evangelien Justins, 
Halle 1850, war derselben Meinung; 

W. Bousset, Die Evangelienzitate Justins des Madrtyrers, Gottingen 1891, 
hat auf die hypothetische Quelle von Matthius und Lukas, Q., verwiesen. 

Ganz abwegig ist der Versuch von E. Lippelt, (Quae fuerint Justini 
Martyris Apomnemoneumata Quaque Ratione cum Forma Evangeliorum 
Syro-Latina cohaeserint, Halle 1901), eine Evangelienharmonie als Quelle 
fiir Justin darzulegen. Aber aus seinen Ausfiihrungen geht klar hervor, 
dass dem Justin ein schon harmonisierter ,,Westlicher Text’’ der Evangelien 
vorlag, welcher dem Codex Bezae und seinen syrischen und altlateinischen 
Trabanten sehr verwandt war. Man wird also auch bei Justin zwischen den 
vom Hebriéerevangelium beeinflussten, westlichen Lesarten einerseits und 
Zitaten aus dem Hebrierevangelium andrerseits unterscheiden miissen. 
Zweifellos entstammt Lukas 3, 22: éy@ onpeoov yeyévynxd oe in Dialogus 
c. Tr. 88, 8 dem Hebrierevangelium, wie Fragment 3 des Ebionitenevange- 
liums (éy@ ojpeoov yeyévynxd oe) zeigt. Das beweist aber nur, dass diese 
Lesart von D abcf* Ir. schon in den Evangelientext Justins eingedrungen 
war, dass also der Westliche Text vorjustinisch ist und sein Entstehen 
nicht dem Diatessaron Tatians verdankt. I Apol. 63, 3 und 69, 13 liest 
Justin Matth. 11, 27: oddeic &vw xtd.; das ist, wie Pseudoklem. Hom. 
18, 4 zeigt, dem Hebrierevangelium entnommen. Aber Dial. c. Tr. 100, 1 
schreibt er, was er offenbar in seinem Evangelium las: otdeig ywdoxe: xt. 
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welche zwischen den Zitaten Justins aus der Sonderquelle und den 
Evangelienzitaten in den pseudoklementinischen Homiliae und 
Recognitiones besteht*®. Und selbst wenn man vermuten wiirde, 
dass Justin hier Matthaus 6, 21 zitieren will, muss man annehmen, 
dass die Form des Logions im Hebrierevangelium ihn zu dieser 
merkwiirdigen Umgestaltung bestimmt hat, oder auch, dass sein 
Evangelientext schon vom Hebrierevangelium beeinflusst worden 
war. 

Deshalb kann ich auch nicht glauben, dass in der erwihnten 
Stelle des Hvangeliums nach Maria ein Zitat aus Matthius vorliegt. 
Vielmehr handelt es sich um ein Zitat aus demHebraerevangelium, 
das bekanntlich synoptisches Traditionsgut enthielt, ohne doch 
deswegen, wie mir scheint, von unsern Synoptikern abhiangig zu 
sein’. Deshalb wird es wohl schwierig sein, aus dem gnostischen 


Nun ist allerdings éyyw, ein Aramiismus fiir yryyéoxer, nicht charakteristisch 
fiir den ,,Westlichen Text’’. 

Ignatius kannte das Hebriierevangelium: Eph. V, 2: ei ydo évdc xai 
devtégov moocevyn xt, setzt den Text des H.E. voraus, welcher in Papyrus 
Oxyrrh. 1,5: els... <(# 6850 und in Ephraems Kommentar zum Diatessaron 
XIV, 21, p. 144, 13 Leloir (ubi unus ... ubi duo) aufbewahrt worden ist. 
Theophilus von Antiochien, ad Autolyc. I1, 34 hat die Formulierung des 
Aposteldekrets ohne zvixtéy und mit der negativen Fassung des ,,Golden 
Rule’, wie der Codex Bezae. Darf man vermuten, dass der sog. Westliche 
Text under Einwirkung des H.E. zwischen 100 und 150 nach Christus in 
Antiochien entstanden und von dort nach Rom und so nach den Westen 
gewandert ist? Das wiirde die Uebereinstimmung zwischen dem Vetus 
Syrus, Justin und Marcion in Rom, und den lateinischen Vaitern und Kodizes 
erkliren. 

6 H. M. van Nes, Het Nieuwe Testament in de Clementijnen, Amsterdam 
1887. Credner hat systematisch den Zusammenhang zwischen Justin und Ps. 
Clemens nachgewiesen; unter seinem Einfluss hat man aber die Zitate aus 
den Recognitiones vernachlissigt, welche Lesungen des Hebrierevangeliums 
enthalten. Hier rachte es sich, dass man die syrischen Pseudoklementinen 
vernachlissigt hat; diese aber zeigen, dass Rufin, der Uebersetzer der 
Recognitiones, die Zitate kaum geindert hat (W. Frankenberg, Die Syrischen 
Clementinen mit Griechischem Paralleltext, Leipzig 1937). 

? Th. Zahn, Gesch. nt. Kanons II 8. 707 hat ,,siegreich dargethan, dass 
das H.E. vom kanonischen Matth. (geschweige von Lukas) unabhangig 
ist und somit den kanonischen Evangelien gegeniiber ein ganz selbstandiges 
Evangelium darstellt’? (so A. von Harnack, Die Chronologie I. 8. 645) 
Allerdings war das Hebrierevangelium auch nicht der hebriaische Matth aus 
wie Zahn meinte. 
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Evangelium nach Maria auf die Bekanntschaft mit den kanonischen 
Evangelien und sogar auf das Vorkommen des sog. Westlichen 
Textes in Agypten zu schliessen®. Das ist sogar bei Clemens 
Alexandrinus schwierig, wie wir sahen. Denn man muss sich eben 
immer fragen, ob nicht ein Zitat aus einer apokryphen Quelle, zum 
Beispiel aus dem Hebrierevangelium, vorliegen kénnte. 

Andrerseits bekommen wir einen interessanten Kinblick in die 
Geschichte der Christianisierung Agyptens, wenn unsere These 
richtig ist, dass das erwihnte Zitat dem Hebrierevangelium ent- 
stammt. Denn was soll das bedeuten, dass der Heidenchrist Clemens 
und der gnostische Autor des Evangeliums nach Maria noch immer 
das judenchristliche Evangelium zitieren? Doch wohl, dass das 
Hebrierevangelium in ihrer Zeit noch immer ein gewisses Ansehen 
genoss. 

Aus der Tatsache, dass Clemens Alexandrinus neben den vier 
kanonischen Evangelien sowohl das Agypterevangelium wie das 
Hebriaerevangelium erwaihnt, haben A. von Harnack und W. Bauer 
geschlossen, dass friiher in Agypten nur diese, jetzt apokryphen, 
Evangelien massgebend waren in der Kirche, ehe sie vom ,,Vier- 
gestaltigen Evangelium” der Orthodoxie verdringt wurden ®. 
Diese Tatsache lisst sich an einer Schrift erhirten, welche meiner 
Ansicht nach in Agypten entstanden ist, dem zweiten Clemensbrie; : 
denn diese enthalt Logia, welche sich unter den Fragmenten des 


8 Es ist deshalb so schwierig, zwischen Einfluss des H.E. und des soge- 
nannten Westlichen Textes zu unterscheiden, weil dieser Text schon sehr 
friih Lesarten des H.E. aufgenommen hat und zum grossen Teil diesem 
Einfluss seine Eigenart verdankt. Das zeigt der Westliche Text des Evange- 
liums Marcions: Marcion las schon in seinem rémischen Text Luk. X, 21: 
(etyag.ot® cot) statt éSouodoyodua oot, was sowohl Epiphanius, (sdzagiota 
oo), wie Tertullian (Gratias ago et confiteor) bezeugen (A. v. Harnack, 
Marcion*, Leipzig 1924, S. 205). Die Evangelienausgabe Zion beweist aber, 
dass das H.E. Matthius 11, 25: esyagiot® cor las (E. Klostermann, Apo- 
crypha I1, Berlin 1929, S. 8). Also schon vor Marcions Zeit sind Lesarten 
aus dem H.E. in den Westlichen Text eingedrungen. ,,Gratias ago’’ auch 
im Diatessaron unter Einfluss des H.E. (D. Plooy, A Further Study of the 
Liege Diatessaron, Leyden 1925, 8. 82). 

® A. von Harnack, Die Chronologie, I. S. 614. W. Bauer, Rechtglaubigkeit 
und Keizerei, Tiibingen 1934, 8. 55. 
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Agypterevangeliums und des Hebrierevangeliums wiederfinden ”; 
dass aber der Autor dieses Briefes auch kanonische Evangelien 
beniitzt hat, kénnen wir nicht beweisen !. 

Nehmen wir also an, dass etwa um 140 nur das Agypterevange- 
lium und das Hebriaerevangelium massgebend waren. Aber so 
wenig auch vom Agypterevangelium erhalten ist — eines kénnen 
wir mit Sicherheit sagen, dass es das Hebrierevangelium als Quelle 
beniitzt und verarbeitet hat. 

Das judenchristliche EHbionitenevangelium, das ebenso gut wie 
das Nazorderevangelium eine targumartige Rezension und Ueber- 
arbeitung des Hebrierevangeliums darstellt, enthalt folgenden Satz: 


"Hidov xatahica tac Bvoiac. Epiphanius, Pan. 30, 22. 


Das hat nun der Autor des Agypterevangeliums ins Enkratitische 
transponiert }*: 


*"Hidov xatahioa ta éoya tic Ondeiac. 
Clem. Alex., Strom. III, 9, 63. 


Mithin war das Hebraerevangelium schon so frih in Agypten 
bekannt, dass es als Quelle fiir das Agypterevangelium dienen 
konnte. 

Dann fragt man sich doch, ob das Christentum Agyptens nicht 
judenchristlicher Herkunft ist und ob nicht wirklich, wie die 
Pseudoklementinischen Homiliae angeben, es Emissiire der juden- 
christlichen Gemeinde Palistinas gewesen sind, welche erstmalig 
in Agypten Mission getrieben haben 1. 

Ich muss es den Neutestamentlern iiberlassen auszumachen, ob 


10 II Clem. IV, 5 = H.E. fragm. 7* (Klosterm., 8. 7). Il Clem. XII, 
2= Ag. E. fragm. 2 (Klosterm., 8. 15). 

1 The New Testament in the Apostolic Fathers, Oxford 1905, S. 124-136. 

122 E. Buonaiuti, Detti Extracanonici di Gest, Roma 1925, 8. 68: Il motto 
ha tutta l’aria di essere una intenzionale contrapossizione al framm. del 
Vangelo secondo gli Ebioniti. 

18 Die Pseudoklementinen I, Homilien, von B. Rehm, Berlin 1953, 
S. 27 ff. 
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die abweichende Lesart des Hebrierevangeliums nicht auch eine 
volistaindigere Tradition bewahrt hat als unser Matthaus ™. 


Bilthoven, Noord Houdringelaan 32 


14 Etwa, mit dem semitischen Parallelismus: wo der Schatz ist, dort 
ist auch das Herz und wo das Herz ist, dort ist auch der Schatz. So setzt 
auch die Lesart von D und den Lateinern ace (mit C ab.) in Lucas 11, 40: 
dnoimjoas tO gowiev xai td Ewiev énoinosey (= Logion 89 des Thomas- 
evangeliums, m.E. aus dem H.E.) folgende Urform voraus: Der, welcher 
das Aussere gemacht hat, hat auch das Innere gemacht und der, welcher 
das Innere gemacht hat, hat auch das Aussere gemacht. 
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NOTES ON GNOSIS 
BY 


ROBERT M. GRANT 


1. MARCION AND THE OLD TESTAMENT 


It is a well known fact that in his Antitheses Marcion delivered a 
vigorous attack on the character of the God of the Old Testament, 
the creator of this world. This attack involved a good deal of 
searching the scriptures, as we learn from Tertullian, Adversus 
Marcionem 2, 21-24, Origen, De principiis 4, 2, 1 (p. 307 Koetschau), 
and Clementine homilies 2, 43-44 (pp. 52-52 Rehm).! The lengthy 
Clementine list may be an expansion made by later Marcionites, 
though it is impossible to reach certainty in the matter. 

Most of the texts cited or alluded to are concerned with the 
activities and attitudes of Yahweh, as might be expected in view of 
Yahweh’s more anthropomorphic character as compared with 
Elohim. These are the texts usually criticized by ancient critics of 
the Old Testament and defended by such allegorizers as Philo. Thus 
the anger, jealousy, and inconstancy of Yahweh were denied by 
Philo, especially in his treatise Quod Deus sit immutabilis ; Philo 
argued that Yahweh’s regret for having made man was allegorical ;? 
he proved that Yahweh was not ignorant by treating the questions 
“Where are you, Adam?” and “Where is your brother?” (Gen. 3, 
9; 4, 9) as calls to repentance ;? and he explained away such problems 
as Lot’s relation to his daughters, and the plundering of the Egyp- 
tians, seemingly approved by God.* 

These instances show that the questions raised by Marcion were 





1 Cf. A. von Harnack, Marcion : das Evangelium vom fremden Gott (ed. 2, 
Leipzig, 1924), 260* ff.; A. Marmorstein, Studies in Jewish Theology (London, 
1950), 1-71 = Hebrew Union College Annual 6 (1929), 141-204; H. J. Schoeps, 
Theologie und Geschichte des Judenciristentums (Tiibingen, 1949), 174-75. 

2 Quod Deus sit immutabilis 21; Quaestiones in Genesim 1, 95. 

3 Leg. alleg. 3, 51-54; Quaest. in Gen. 1, 45. 68. 

4 Quaest. in Gen. 4, 56; Vit Mos. 1, 141-42. 
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not new. What was new was the intensity with which Marcion 
raised them, and his absolute refusal to admit the possibility of 
allegorical exegesis as a way out.° 

Along with this attack on Yahweh’s character there is an incon- 
sistent theological doctrine which later Marcionites seem to have 
abandoned. This doctrine is to the effect that the unknown supreme 
God is good, while the creator is just (dikaios). It is difficult to see 
how Marcion can have maintained this doctrine, in view of his 
criticisms of the Old Testament, but it is a fact that he did so. Where 
did he get it? 

The answer to this question is probably to be found in the 
Judaism to which Marcion was so hostile. According to Philo, God’s 
name theos (Elohim) refers to his creative power and to his goodness, 
while kyrios (Yahweh) refers to his royal power and to his punitive 
actions.6 As Marmorstein has shown, this teaching corresponds to 
the older haggadic doctrine that the name Yahweh is used of the 
judgeship or rulership of God, while Elohim refers to his love and 
mercy.’ Here, then, we find the source of the distinction which 
Marcion made. And it is significant that, as Marmorstein also notes, 
later rabbinic teaching reversed this analysis. Yahweh was the name 
indicating God’s love and mercy (cf. Exodus 34, 6), while Elohim 
referred to judgment.’ The change apparently took place in the age 
of R. Meir, in other words, in the time of Marcion. 

It has sometimes been observed that in Marcion’s mythology — 
should we call it haggada? — there is a singular story which resembles 
Cainite teaching. This is the story of the Savior’s descent into the 
underworld, where Cain and other Old Testament sinners gladly 
heard him while Abraham and other saints thought that God was 
as usual testing them.® The Cainites too held that Cain and other 
Old Testament sinners were redeemed, but they took the further 
step of arguing that they were really saints. They were saints 
because they were opposed to Yahweh, the creator of the world. 





5 Origen, In Matt. Comm. 15, 3, p. 356, 28 Klostermann; Harnack, op. cit., 
260*. 

§ H. A. Wolfson, Philo (Cambridge, 1947), I, 224-25; ef. LI, 136. 

6 The Old Rabbinic Doctrine of God I (London, 1927), 66. 

8 Ibid., 43. 

® Irenaeus, Adv. haer. 1, 27, 2, p. 218 Harvey. 
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And the Cainites held that Yahweh’s true name was Hystera, 
“womb.” 19 Where did they get such a notion? Once more we find 
ourselves in the realm of haggadic exegesis, for in Exodus 34, 5-6 we 
read of Yahweh’s “‘descent’’ to Sinai—a picture philosophically 
disreputable—and then of his saying “Yahweh, Yahweh, El 
rachum.”’ But rachwm sounds like rechem, ‘“womb.”’ Therefore, the 
Cainites would triumphantly conclude, Yahweh himself calls him- 
self ‘womb.’ And he does not call himself ‘‘merciful and loving”’ 
as rabbinic teachers were beginning to argue. 

From this analysis we should conclude that the Cainites were 
probably later in date than Marcion, and that they represent a 
gnostic counterattack on those rabbis who were themselves opposed 
to Marcion. This conclusion is to some extent supported by the fact 
that Cainite teaching was unknown to Justin, while it is reported in 
Irenaeus’ discussion of heresies. 

The main point with which we are concerned, however, is the 
influence of rabbinic haggadism on gnostic teaching. 


2. PTOLEMAEUS TO FLORA 


Who was Flora? In his edition of this letter (Paris, 1949), Quispel 
has suggested that Epiphanius left out the address and thus deprived 
us of interesting information about her. An alternative suggestion 
may be in order. In his important study of the Roman Oration of 
Aelius Aristides,!! J. H. Oliver has drawn attention to a statement 
by Johannes Lydus (De mensibus 4, 73, p. 125, 3-9 Wiinsch). Lydus 
tells us that Rome had three names, ritual (Amor), hieratic (Flora), 
and political (Roma). In his oration Aristides himself refers to the 
hieratic name when he says that ‘‘the whole earth is adorned like 
a park.’’ 12 It seems possible that Ptolemaeus may then be making a 
similar allusion when he refers to Flora as “‘like beautiful and good 
earth” (7, 10). Such an allusion would be especially appropriate if 
he were addressing his appeal to the Christian church of Rome. The 
situation of “Flora’’, a Christian waiting to be saved from ordinary 
orthodoxy, Marcionite doctrine, and more dualistic doctrine, would 





10 Jbid., 1, 31, 1, p. 242. 

1 The Ruling Power (Transactions of the American Philological Society, 
N. 8. 43, 4, Philadelphia, 1953), 883. 

2 Or. Rom. 99; Oliver, op. cit., 885. 








148 ROBERT M. GRANT 


thus correspond to that of the Roman church in Justin’s time, when 
the apologist refers to Marcionites, Valentinians, Basilidians, and 
Saturnilians.1* For the idea of addressing a church as a woman we 
may compare the Second Epistle of John, where a church is 
addressed as the “‘elect lady.” 


3. THE NAME I[ALDABAOTH 


This mysterious name of the creator god, found in several gnostic 
systems, has given rise to a good deal of modern speculation. Salmon 
favored a derivation from yalda bahoth, ‘son of chaos”’ ;!4 Ganschi- 
nietz rejects this explanation and says the meaning is “‘nicht klar’’ ; 
Ginzberg suggested yalda b’osh, “progenitor of shame.” ® The Old 
Testament uses the root yalad both of God (Deut. 32, 18) and of 
idols (Jer. 2, 27). But the expression baoth might mean “‘in respect to 
a sign’’ such as the luminaries of Genesis 1, 14. 

Such conjectures do not seem to lead to any very convincing 
results, and it may be more satisfactory to consider the context in 
which we first encounter Ialdabaoth’s name. We meet it in the 
Apocryphon of John,” in Irenaeus,'® and in Origen (not in Celsus),! 
where the seven planetary angels are being listed. Both Irenaeus and 
Origen regard most of the names as derived from the Old Testament, 
though Origen.says that Ialdabaoth and two others come from 
magic. It is quite true that the name is found in magical texts, but 
this fact does not prove that it is not ultimately derived from the 
Old Testament. Ganschinietz gives two examples which may give 
us a clue, for the name occurs as Ialdazad and as Aldazaé; else- 
where in magical texts we encounter [adl, [aél, 16él, and Iouél, not 
to mention Iaé El and Iad Sabadth.” 


13 Dial. 35, 6. 

14 |W. Smith—H. Wace, Dictionary of Christian Biography III (London, 
1882), 191. 

1% Pauly-Wissowa, RE IX (Stuttgart, 1914), 624. 

16 ~=L. Ginzberg, The Legends of the Jews V (Philadelphia, 1925), 138 

7 Index, p. 327 Till. 

1 Adv. haer. 1, 30, 4, p. 230 Harvey; cf. 2, 35, 3, pp. 384-87. 

19 Origen, C. Cels. 6, 31-32. 

20 Cf. Ganschinietz in RH LX 703-6. 709; M. P. Nilsson, Bulletin de la soc. 
royale des lettres de Lund 1947-48, II, 62-64. 
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It seems to me that Ialdabaoth is derived from Yahweh Elohé 
Zebaoth, ‘““Yahweh God of hosts (armies), found in 2 Samuel, 
Amos, 1 Kings, Jeremiah, and Psalm 89, 9. The name is thus 
Ia-el-zebaoth. For the development from ‘‘z”’ (tsade) to ‘‘d”’ 
parallels can be found in Aramaic, where both teth and daleth are 
sometimes substituted for tsade. So while the Septuagint sometimes 
renders tsebaoth as Sabaoth, it could also be transliterated as Debaoth. 


4. Tae OpEs or SOLOMON AND THE GOSPEL OF TRUTH 


In 1909, when Rendel Harris published his editio princeps of the 
Odes of Solomon, he was much impressed by the mysteriousness of 
Ode 23, which describes the reception of a letter from heaven. As he 
said (p. 121), ,,some book may have been published, claiming Divine 
Authority .... It appeared suddenly, unexpectedly, and met with 
opposition rather than universal acceptance .... (It) conveyed a 
message to those below from one above, and it interpreted the region 
below to include the invisible world .... It contained some pro- 
nounced statement concerning the Trinity, for we are expressly told 
that it had the name of Father, Son, and Holy Ghost upon it.” 

Since other features of the Odes correspond fairly closely with 
Valentinian doctrine,”! we shall be inclined to look for this mysteri- 
ous book among the Valentinians. And a striking resemblance is 
found at once. The Ode begins with these words: 


Joy is of the saints, and who shall put it on but they alone? 

Grace is of the elect, and who shall receive it but those who 
trust in it from the beginning? 

Love is of the elect, and who shall put it on but those who have 
possessed it from the beginning? 

Walk in the knowledge of the Most High.... 


When we turn to the Gospel of Truth, we find that it begins as follows: 


The Gospel of Truth is joy for those who have received the grace 
of knowing from the Father of Truth him who through the power of 
the Word is come forth from the Pleroma.... (p. 16, 31) 





#1 E. Preuschen ap. H. Gunkel-H. Gressmann, ZN W 11 (1910), 328; W. R. 
Newbold in J BL 30 (1911), 161-204 (what Newbold refers to Bardaisan suits 
the early Valentinus just as well); W. Stdlten in ZNW 13 (1912), 29-58 (the 
best parallels are Valentinian). 
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And then when we read in verse 16 of the Ode that “the Son of Truth 
is from the Most High Father’’, and in verse 20 that “‘the name of 
the Father was on it, and of the Son, and of the Holy Ghost, to rule 
for ever and ever,’ we think at once of the discussion of the Son as 
the Father’s Name in the Gospel (pp. 38-40), and of the description 
of Truth as the Father’s Mouth and of the Spirit as the Father’s 
Tongue (p. 26, 34-36). 

Another important parallel occurs in Ode 38, where we read how 
Truth became a haven of salvation to the writer; it went with him 
and brought him to rest (3-4). 


Error fled away from it and met it not, 
but the Truth proceeds in the right way. 

Whatever I did not know, it showed me, 
all the poisons of Error and the plagues which pass for the 
fear of death and the destroyer of destruction. 

I saw how the corrupted bride is adorned, 
and the bridegroom who corrupts and is corrupted. 

I asked the Truth, ‘Who are these?“ 

And he said to me, “This is the deceiver and the Error, 

And they are alike in the beloved and his bride, 

But they lead the world astray and corrupt tt, 

And give them to drink of the wine of their intoxication . . . . (7-13). 


Later on, salvation is described as the laying of a foundation, 
planting a root, and causing it to spring up and bring forth fruit. | 
This too is the doctrine of the Gospel of Truth, where Error (plané) 
is the foe of mankind; it works over matter in the Void (p. 17, 15) 
and made a “formation” in imitation of the Truth (p. 17, 19). It is 
thus the equivalent of the Demiurge, which as Malinine, Puech, and | 
Quispel note 7 is absent from the Gospel. Error ‘‘annihilated”’ Jesus | 
(p. 18, 24), but he showed men the right path, ‘“‘and that path is the | 
Truth which he taught them” (p. 18, 20). They find their true root, 
which is his root (p. 41, 17, 26; 42, 33-35) ; and from other Valentinian 
documents we know that they bring forth fruit.** 3 
These examples, to which many more could be added, suggest that | 
the Odes later entitled the Odes of Solomon (nothing in them has any 





#3 ~E. g. the end of Ptolemaeus’ Letter to Flora (7, 10). 
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reference to Solomon) are actually Valentinian and come from the 
same stage of the school as that represented by the Gospel of Truth.*4 


5. HyPprpoLyTus AND THE PSALMS OF VALENTINUS 


From Hippolytus (Ref. 6, 37, 7) we possess a quotation from a 
psalm of Valentinus, along with exegesis of it which is perhaps from 
Ptolemaeus. The psalm has been carefully interpreted by Festugiére 
in this journal (Vol. 3, 1949, pp. 205-7), and we should subscribe to 
his interpretation except that we should prefer to regard theros, 
‘harvest’, as the title of the psalm. The last two lines are especially 
interesting. ‘In spirit I see .... fruits rising from the abyss, the 
child (brephos) rising from the womb.” It is not possible that 
Hippolytus gives us more of this psalm at another point? In Ref. 6, 
42, 2 Hippolytus says, ‘““Valentinus says he saw a new-born child and 
asked it who it might be; it replied that it was the Logos.’’ Could 
not this information be based upon what we might expect to find in 
the rest of the psalm? “In spirit I see 


Fruits rising from the abyss, 
The child rising from the womb. 
I asked the child who it might be; 


7 Fe 


It answered, ‘I am the Logos’. 


For the question-and-answer form we could compare the 38th Ode 
of Solomon, quoted in section 4 above. 

Hippolytus’ notion that the Valentinian system arose out of this 
vision is presumably not correct; according to Clement, Strom. 7, 
106, 4, Valentinus possessed the true meaning of Jesus’ teaching 
from a certain Theodas, a companion of Paul; and on the other side 
the Gospel of Truth is not a revelation given by a child-Logos. 


University of Chicago 





#4 The parallels in the Qumran Psalms of Thanksgiving deserve attention. 
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La présence d’ossements dans la niche 1 du monument de saint 
Pierre a suscité de la part de ceux qui ont étudié les résultats des 
fouilles du Vatican de la réserve, pour ne pas dire de l’embarras. 
C’est l’attitude des auteurs du rapport officiel!, attitude dont 
M. Carcopino, qui la reléve, ne s’écarte lui-méme que pour I|’accen- 
tuer jusqu’au scepticisme. «Ces ossements, écrit-il, ne pourraient 
en effet avoir appartenu au corps de Pierre que par le plus extra- 
ordinaire des hasards; un hasard qui excéde le point de vue de la 
science». Et plus loin: «Quant 4 Vhistorien, il ne dispose jusqu’a 
présent d’aucun critére qui lui permette d’identifier ces restes» ?. 
La prudence observée par les archéologues du Saint-Siége est 
compréhensible, et on ne saurait que les en louer sans se sentir 
tenu pour autant de l’imiter au méme degré. Il y aurait cependant 
quelque témérité 4 orienter une recherche dans une direction 
déconseillée en des termes aussi formels par un tel maitre si l’inter- 
prétation qu’il.a donnée des fouilles de Saint-Pierre et de Saint- 
Sébastien? ne frayait pas la voie aux suggestions qu’on va lire. 

La vérité, c’est qu’en présence des ossements de la niche 1, la 
réserve ne saurait longtemps satisfaire *. [1 ne suffit pas non plus 





1 B. M. Apollonj Ghetti, A. Ferrua, E. Josi, E. Kirschbaum, Hsploraziont 
sotto la Confessione di San Pietro in Vaticano. 2 vol., Citta del Vaticano, 1951. 

2 Carcopino, Htudes d’histoire chrétienne, Paris, 1953, pp. 229-230. 

8 Cf. Carcopino, De Pythagore aux apétres, Paris, 1956. 

4 Regrettons & notre tour que, si ces ossements ont donné lieu & un 
examen anatomique et une analyse chimique, les résultats de ces recherches 
n’aient pas fait l’objet d’une publication. Les derniers renseignements 
accessibles sur ce sujet nous sont donnés par J. Toynbee et J. Ward Perkins 
dans leur récent ouvrage intitulé The Shrine of St. Peter, Londres, 1956, 
ot: nous lisons que «all the information that we have about them at present 
is the further statement by one of the excavators that a preliminary exami- 
nation has shown them to be those of a person of advanced age and powerful 
physique; the sex, it seems, cannot be determined, and the skull is missing» 
(p. 154; cf ibid., p. 184, n. 16). 
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d’avancer qu’ils proviennent de quelque ancienne sépulture ou 
d’un bouleversement ultérieur: encore conviendrait-il de nous 
montrer comment et par quel chemin. N’y aurait-il pas d’ailleurs 
matiére & s’étonner que des ossements étrangers soient par hasard 
venus se loger précisément 1a ot on s’attendait & trouver ceux de 
saint Pierre, ou du moins dans un endroit dont la disposition et la 
forme attestent qu'il était destiné a abriter quelque chose? D’une 
part en effet l’organisation générale des lieux telle que l’ont révélée 
les fouilles nous invite & rechercher au pied du monument le corps 
de saint Pierre, d’autre part il semble bien que |’existence de la 
niche 1 et sa forme, sur laquelle nous allons revenir, trahissent 
lintention d’abriter une sépulture. On ne saurait en tout cas 
récuser cette interprétation sans se charger du méme coup de l’obli- 
gation de donner une explication de la présence comme de la forme 
de la niche 1. Toutefois les choses ne sont pas aussi simples et 
M. Lemerle n’a pas tort d’écrire & propos du mur rouge: «On ne 
comprend pas pourquoi on n’en aurait pas trés légérement dévié 
le tracé, s'il rencontrait sur son bord oriental quelque endroit 
remarquable qu’il fallit signaler, ou dégager, au moyen de la 
niche» °, Il parait évident que la niche 1 n’a pas été pratiquée pour 
respecter une sépulture déja existante, car, dans ce cas, la régu- 
larité de la magonnerie attesterait cette intention. Or elle a été 
ouverte & coups de ciseau et de marteau, c’est a dire que, le mur 
une fois construit, on a éprouvé le besoin d’en entailler la base. 
Sil a pu étre construit, c’est qu’aucune tombe ne génait ses 
constructeurs, c’est que le corps de saint Pierre n’était pas 1a. 
J. Toynbee et J. Ward Perkins supposent que les ouvriers qui 
construisaient le mur rouge, ayant rencontré au cours de leurs 
travaux la tombe de l’apétre, ont pratiqué la niche 1 pour inhumer 
& nouveau les ossements bouleversés par leur tranchée. * Cette 
hypothése n’explique pas qu’ils aient cru devoir construire le mur 
entiérement pour l’entailler ensuite en aménageant la niche 1. De 
plus est-il vraisemblable qu’aménageant un monument en l’honneur 





§ P. Lemerle, La publication des fouilles de la basilique vaticane et la 
question du tombeau de saint Pierre, dans la Revue historique, octobre-dé- 
cembre 1952, p. 217 sqq. 

* J. Toynbee et J. Ward Perkins, op. cit., pp. 158-159. 
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de saint Pierre, ils aient distrait une partie des ossements découverts 
pour les enfouir sans cérémonie? 

On pourrait aussi penser que les constructeurs du mur rouge 
Vont élevé sur la tombe trouvée in situ en englobant celle-ci dans 
la maconnerie, de telle sorte que la niche aurait été pratiquée 
ultérieurement, par exemple en 258 pour dégager la tombe de la 
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maconnerie qui l’emprisonnait et emporter le corps & Catacumbas. 
Mais l’hypothése parait peu vraisemblable, car, dans ce cas, les 
ravisseurs de 258, qui étaient pressés, auraient certainement couru 
au plus vite en se contentant de dégager le couvercle seul ou de le 
briser au lieu d’évider patiemment le mur jusqu’é sa base pour 
retirer la biére entiére. [1 est d’ailleurs douteux que ce travail 
d’évidement ait été matériellement possible. Peut-on de plus ima- 
giner que les constructeurs de la memoria, dont tous les efforts 
tendaient 4 la protection et 4 la mise en valeur de la tombe de 
saint Pierre, l’aient noyée dans leur maconnerie, lui faisant ainsi 
subir le méme traitement qu’a n’importe quelle sépulture anonyme 7? 

La niche 1, malgré son caractére sommaire et improvisé, affecte 
sur son flanc Nord une forme grossiérement triangulaire. A en juger 
d’aprés la photo publiée dans le rapport officiel §, il semblerait 
que, si le cété droit a été complétement évidé, il n’en va pas de 
méme pour la paroi de gauche ou le travail d’évidement s’arréte 
un peu avant la base, son auteur s’étant contenté de l’achever 
par une incision en oblique. Cependant les plans ne confirment 
pas cette impression ®. La niche, vue de face, présente un cdté 
Sud qui épouse le tracé vertical des murettes 1 et 2, tandis que le 
cété Nord descend en oblique en s’écartant progressivement vers 
le Nord avant de retourner a la verticale pour rejoindre la base 
du mur rouge. Nous aurons 4 revenir sur ce point. Pour l’instant, 
cette ébauche de section triangulaire invite 4 un rapprochement 
avec les tombes y et 0, toutes deux surmontées d’un toit &4 double 
pente, et &4 nous demander si la niche 1 n’a pas été ouverte pour 
loger l’extrémité d’un toit de tuiles du type qui se retrouve dans 
ces deux tombes. 





7 La chose ne serait point sans exemple: M. Marrou nous dit «avoir cru 
voir en mai dernier une cassette de pierre (non encore complétement dégagée, 
done non ouverte) enfoncée dans les fondations du dit mur rouge». 

8 On la trouvera plus aisément que dans le rapport officiel dans Carcopino, 
Etudes @histoire chrétienne, pl. IX, p. 224. 

® On se reportera utilement pour toutes les données topographiques 
qui suivent & l’article publié par J. Carcopino et H. I. Marrou sur Les fouilles 
du Vatican en appendice au Dictionnaire d’archéologie catholique, t. XV, 
1953. Cependant les plans et figures du livre de J. Toynbee et J. Ward 
Perkins présentent le grand avantage d’une extréme netteté lié au fait que 
tout est ramené & une échelle & la fois commune et trés lisible. 
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Le mur rouge a |’Ouest, la tombe 7 4 l’Est, le mur g au Nord 
et les deux murettes ml et m2 au Sud délimitent, on le sait un 
espace libre qui mesure environ 1m20 dans sa dimension Nord-Sud 
et de Om60 & Om80 dans sa dimension Est-Ouest. La surface 
occupée dans le mur rouge par la niche 1 mesure environ Om90 





e a 




















Q50 
Crrrsre —J 























pavement 
constantinien 














-- 4 





pavement de _- 


mosaique — 
clivus 


ere 














Fig. 2. Situation de la niche 1, vue de face (sud-nord) 
(La ligne & gauche de 7 doit étre horizontale) 


de haut en bas, sa largeur est d’environ Om30 au niveau supérieur 
et de Om50 au niveau inférieur, ces deux dimensions comptées 
& partir des murettes au Sud. La distance qui sépare le mur rouge 
(abstraction faite de la profondeur de la niche) de la tombe 7 et 
de son revétement se situe entre Om56, qui est la longueur de ml, 
et Om70 environ entre le bord Nord inférieur de la niche et le tracé 
de 7. Au niveau du sol, elle n’excéde guére Om60 par conséquent. 
Nous ne connaissons pas les dimensions de la caisse qui enfermait 
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les restes de saint Pierre lors de l’inhumation du Ile siécle au pied 
de la memoria (sans préjuger par l’emploi de ce terme de caisse 
de la forme ni de la matiére de ce que nous appelons provisoirement 
ainsi), mais la cachette du mur g qui recueillera ultérieurement 
les restes, si nous en croyons M. Carcopino, mesure Om77 de long. 
La caisse du Ile siécle pouvait étre plus longue dans le cas ou elle 
contenait des restes mieux conservés qu’ils ne le seront plus tard, 
elle ne saurait guére avoir été plus courte. De toute facon sa lon- 
gueur ne devait pas s’écarter de beaucoup de celle de la cachette 
du mur g, c’est 4 dire qu’elle excédait d’environ 15 centimétres 
la longueur de lorifice o4 on avait 4 la descendre. La manceuvre 
nécessitait donc soit la destruction partielle de la tombe 7 et de son 
revétement, soit la pratique d’une ouverture dans le mur rouge. 
L’espace & gagner étant réduit, la nécessité de recourir aux deux 
solutions & la fois parait exclue. Or c’est bien ce qui semble s’étre 
produit, si on considére l’existence de la niche 1 et le fait que la 
tombe » a été détruite dans sa majeure partie, celle qui se trouve 
au Nord des murettes, faisant précisément face 4 lorifice de la 
niche. Cependant la destruction de la tombe 7 s’explique beaucoup 
mieux par les travaux de souténement des colonnettes de la memoria, 
travaux qui ont da logiquement, semble-t-il, mais non pas certaine- 
ment, précéder l’inhumation du Ile siécle. Il semble probable que 
la niche 1 a été ouverte pour permettre la descente et la mise en 
place de la caisse qui contenait le corps. De fait sa profondeur ne 
dépasse pas les 20 centimétres suffisants pour la manceuvrer et la 
loger. Les constructeurs du mur et de la memoria, aprés avoir tout 
préparé pour l’inhumation définitive, ont dG s’apercevoir au dernier 
moment qu’ils avaient mal pris leurs dispositions: le mur avait 
pris trop d’épaisseur pour qu’on put loger le corps a son pied. Ls 
ont été alors contraints d’évider sommairement et rapidement le 
mur qu’ils venaient d’édifier afin de permettre la mise en place 
du corps, ou tout simplement des tuiles destinées a le protéger. 

Est-il possible d’en savoir davantage? Nous avons dit que photo 
et plans invitent 4 se représenter une sépulture du type de la tombe 
y ou de la tombe 0, c’est a dire soit une caisse de terre cuite sur- 
montée d’un toit & double pente, soit encore un prisme formé de 





10 Etudes @histoire chrétienne, p. 231. 
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tuiles en chevron. La profondeur totale est de Om90, donc voisine 
de celle de la tombe y qui est d’environ Om80, d’autre part le cété 
Nord de la niche présente un tracé qui semble épouser le contour 
d’un coffret surmonté d’un toit de tuiles comme dans cette tombe. 
On pourrait donc se représenter la sépulture des années 160 sous 
un aspect assez analogue a celui de la tombe y. Ainsi la volonté 
d’honorer d’un monument les restes de |’apdétre n’aurait pas détour- 
né les chrétiens du Ile siécle de lui donner une sépulture analogue 
aux plus pauvres. 

Vers les années 160, les constructeurs du mur rouge ont donc 
mis en place & sa base un corps a |’endroit ou par la suite on devait 
honorer la mémoire de saint Pierre. Faut-il conclure de ce qui 
précéde que la sépulture ne remonte pas plus haut que cette date? 
On a eu raison de souligner que les architectes de Constantin avaient 
toutes les raisons de ne pas édifier leur basilique sur un terrain 
qu’ils n’ont choisi que parce que la tradition y localisait la sépulture 
de saint Pierre“. De la méme facgon l’architecte du Ile siécle 
n’aurait sans doute pas choisi cet endroit précis, s’il avait été libre 
de ses mouvements. Le peu de place laissée entre la tombe 7 et le 
mur rouge, — si petite qu’elle s’est méme révélée a l’usage insuffi- 
sante —, devait dissuader de pratiquer la une autre sépulture. Le 
voisinage méme de cette tombe n’invitait pas & inhumer aussi prés 
d’elle le corps de l’apétre qu’on voulait honorer tout spécialement. 
La encore, si les hommes ont agi 4 l’inverse de ce qu’il paraissait 
raisonnable de faire, c’est qu’ils n’avaient pas le choix, c’est qu’ils 
se sont senti tenus de replacer le corps de Pierre le plus exactement 
possible a l’endroit ot il se trouvait avant le début de leurs travaux. 
Si les ossements de l’apdétre n’ont regu que l’abri précaire de quel- 
ques tuiles, c’est probablement parce qu’on n’a pas cru devoir 
leur en procurer d’autre que celui sous lequel on les avait trouvés. 
Quant aux travaux eux-mémes, ils ont été entrainés par le désir 
d’aménager les lieux de facgon a en faire un ensemble cohérent et 
& donner au monument projeté un mur de fond et un fond de 





ue wid., p. 133-134. 

12 Il est & remarquer que ce que nous appelons le mur rouge portait & 
son extrémité Nord un enduit gris. Le revétement rouge n’était-il pas destiné 
& faire ressortir le monument a colonnettes? Cf H. I. Marrou, loc. cit. col. 


3313, n. 4. 
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décor. * Contrairement 4 ce qu’écrit M. Lemerle *, le mur rouge 
a été élevé moins «en fonction de ce qui se trouvait 4 1’0., le clivus 
et larea Q» qu’en fonction de ce qui allait se dresser a |’Est, la 
memoria de Pierre, et de ce qui demeurait 4 ses pieds, les restes 
de Pierre. 

Dans cette perspective, la suite des événements qui se sont 
déroulés dans l’area P au cours des Ages pourrait, semble-t-il, étre 
reconstituée de la fagon suivante. Vers 160, a l’occasion de |’érection 
du mur rouge et de la memoria, les restes de Pierre, qui probable- 
ment empiétaient légérement sur l’emplacement ou allait s’élever 
le mur, sont exhumés pour permettre les travaux. Au moment de 
les remettre en place, on s’apercoit que les mesures ont été mal 
prises: le mur est trop épais pour que le corps puisse étre inhumé 
& nouveau. C’est alors qu’on pratique sommairement la niche 1. 
La tombe recouverte du monument devait rester intacte jusqu’a 
cette soirée du 22 février 258 ot, comme |’a montré M. Carcopino *, 
un groupe de chrétiens, mettant a profit les festivités de la cara 
cognatio et le relachement de surveillance qui en découle, entre- 
prendra de transférer les restes &4 Catacumbas pour les mettre a 
labri de la persécution. I] n’est pas interdit de penser que ces hom- 
mes, pressés d’en finir, inquiets, génés par la nuit et l’obligation 
de travailler sans lumiére, une fois la terre 6tée, ont retiré les tuiles 
faitiéres, déposé les ossements dans un coffret qu’ils avaient apporté 
avec eux). Il n’est pas étonnant que dans ces circonstances, 
’émotion et la précipitation aidant, ceux des ossements qui se 
trouvaient engagés dans la niche | aient été oubliés. Il est méme 
permis de penser qu’en saisissant les tuiles de fond, s’il en existait 
comme dans plusieurs tombes voisines, par l’extrémité Est, on ait 
fait glisser ces ossements jusqu’au point ot on les a découverts. 
Dans le cas plus probable ot la biére aurait été formée d’un caisson 
de terre cuite, il ne serait pas étonnant que, vieille de cent ans au 





3 loc. cit. 

4 6Etudes @histoire chrétienne, pp. 197-198. Je ne sais si on a accordé 
toute l’attention suffisante aux diverses facilités que la possibilité de tra- 
verser l’Urbs de nuit en chariot donnait aux ravisseurs. 

18 Carcopino, De Pythagore aux apétres, p. 331, a dégagé la signification 
des dessins de la niche Marucchi: les corps des apétres étaient contenus & 
Catacumbas dans «des coffrets dont la petitesse a facilité les déplacements». 
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moins en 258, (& supposer qu’elle n’ait pas daté de l’inhumation 
primitive), elle se soit disloquée au cours de la manceuvre nocturne 
du 22 février et que des ossements aient glissé jusqu’au point ot 
on les a trouvés. De toute fagon, ces ossements-la ne sont jamais 
allé & Catacumbas !°. Lorsque les reliques reviendront de la voie 
Appienne le 18 janvier 336, il n’est pas absolument impossible 
qu’on les ait apercus: comme on n’aura osé ni les retirer dans la 
pensée qu’ils appartenaient au corps de Pierre, ni les joindre & 
ceux qui revenaient d’exil dans le doute qui subsistait, on aura 
pris le parti moyen de les laisser en place. Cependant, le plus pro- 
bable est qu’ils sont restés totalement inapergus en raison de 
Vobscurité et de la distance qui les séparait du sol, distance plus 
considérable encore si, comme il est probable, les restes n’ont été 
ramenés de Catacumbas qu’une fois achevé le nouveau pavement, 
rehaussé de 25 & 35 centimétres par rapport au niveau primitif 
du sol. Plus tard, les reliques seront abritées dans la cachette du 
mur g devant la menace des invasions sarrasines et elles y seront 
saccagées. 

Dans cette perspective, des restes du corps de saint Pierre 
seraient parvenus jusqu’éa nous en deux endroits: d’une part les 
débris du mur g, mal protégés par la prudence humaine, d’autre part 
les ossements de la niche | préservés malgré cette méme prudence. 
Telles sont les conclusions que nous nous risquons a proposer, sans 
nous dissimuler la part de conjecture qu’elles comportent 2’. 


Montpellier, Faculté des Lettres. 





16 Sur ce point nous sommes en accord avec J. Ruysschaert quand il 
écrit: «Nous concluons en disant que les fouilles vaticanes suggérent une 
translation ad Catacwmbas en 258, plutét partielle...» (Réflexions sur les 
fouilles vaticanes, dans la Revue d’ Histoire ecclésiastique, 1953, vol. XLVIII, 
p-. 628). 

17 M. Carcopino suggére d’ouvrir le reliquaire de saint Pierre conservé 
au Latran, une analyse anatomique comparée de son contenu (si Champion- 
net ne l’a pas vidé) et des ossements de la niche 1 pouvant permettre d’authen- 
tifier ces derniers. I] est certain que l’opération mérite d’étre tentée. Un 
résultat négatif n’impliquerait pas, croyons-nous, le rejet de l’authenticité 
des ossements de la niche 1: quelle garantie nous offre en. effet celle du contenu 
du reliquaire? En revanche, si l’analyse établissait l’identité des deux séries 
de restes, elle confirmerait du méme coup avec éclat l’authenticité des uns 
et des autres. 
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ST. JEROME’S LIVES OF THE HERMITS ! 
BY 


E. COLEIRO 


St. Jerome’s Three Lives of the Hermits, The Vita Pauli, written 
in 374 or 375, The Vita Hilarionis, written in 390 and The Vita 
Malchi, written in 391, form a group with particular features of 
its own. 

In all three the setting of the scene follows immediately after 
the introduction. In two of them it is a brief geographical de- 
scription of a place which the reader will understand to be the 
scene where the events of the narrative take place. In true rhetorical 
fashion it generally takes the shape of a pointed short sentence 
detached from its immediate context, for effect. One is tempted 
to suspect that Jerome is using a favourite formula of his old 
school days. Thus in M. 2: “‘Maronia triginta ferme millibus ab 
Antiochia urbe Syriae haud grandis distat viculus’’. Similar phrase- 
ology is used in H. 15 to name the place where one of Hilarion’s 
miracles is worked: ‘‘Facidia viculus est Rhinocrurae urbis 
Aegypti’”’. In Vita Pauli the setting of the scene is conducted on 
different lines and includes a description of the persecution of 
Decius and Valerian and its relation with the beginning of monasti- 
cism in Egypt. 

The narrative is rounded off in the way of a conclusion in Vita 
Pauli and in Vita Malchi by a moral exhortation to the reader. 
In two instances Jerome inserts towards the end a personal note. 





1 The text used for this article is that of Migne, P. L. XXIII, Paris 
(1842-46). The following are bibliographical details of the works quoted or 
referred to in the article: Athanasius, Vita Sancti Antonii, P. G. X XVI, 
P. L. 73; De Labriolle, Histoire de la littérature latin chrétienne, Vol. II, 
p. 506, 2nd ed. Bardy, Paris (1924); De Labriolle, Vie de Paul de Thébe et de 
Hilarion, Paris (1906); Fliche et Martin, Histoire de l’Eglise depuis les 
origines jusqu’é nos jours, Vol. III, Paris (1930); Israél, W., Article on 
“Hilarion” in A. Hilgenfeld’s Zeitschrift fiir wissenschaftliche Theologie, 
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In P. 18 he writes: ‘‘obsecro quicumque haec legis, ut Hieronymi 
peccatoris memineris”’ etc., and in M. 12: “‘haec mihi senex Malchus 
adulescentulo rettulit; haec vobis narravi senex’’. A _ similar 
allusion to his old age is made by Jerome in closing the panegyric 
of Paula: ‘Vale, Paula, et cultoris tui ultimam senectutem 
orationibus iuva’”’ (Ep. 108.33.1). 

The narrative part, except for Vita Hilarionis, has no definite 
biographical scheme, but it is made to subserve a higher motive. 
Vita Pauli is meant to illustrate the beginnings of monasticism 
and to idealise the personality of Paul as its founder; Vita Malchi 
is meant to show how virginity can be cherished and guarded 
even in the most difficult circumstances. In these two Lives the 
biographical details, apart from those which subserve the main 
purpose are scanty and may almost be considered as introductory. 
Thus in Paul out of 14 biographical paragraphs the events leading 
up to or illustrating the friendship between Paul and Antony 
occupy 10 paragraphs (7-16). Similarly in Malchus out of 9 
biographical paragraphs, five (6-10) relate how he succeeded in 
keeping his virginity in captivity. 

In Vita Hilarionis, written in 391, we have the only attempt 
at a comprehensive narrative of a whole life, although even here, 
biography is subordinated to a higher theme, which is devotional 
rather than biographical: asceticism as impersonated in Hilarion. 
In the scheme of Hilarion’s Life we have a perfect essay. After 
the first three paragraphs which contain the introduction, a brief 
account of Hilarion’s birth, parentage and education, his visit to 


XXII p. 129 sqq., Jena, (1880); Wingarten, J., in Hauch-Herzog, Realen- 
zyclopidie fiir protestantische Theologie, 2nd ed., X,p. 789; Cassianus 
Joannes, P. L. LVIV, Instituta coenobiorum et collectiones Patruum; Sul- 
picius Severus, P. L. XX, Dial. xviii; Augustinus, De Civ. Dei, 15, 27; 
Eutropius, P. L. LX XX, 9-20, para. 12; Isidorus, P. L. LX XXI, Orig. 9; 
Ammianus Marcellinus, Rerum Gestarum Libri qui supersunt, ed. C. U. Clark, 
Berlin (1910); Sozomen, Historia Ecclesiastica, transl. by C. D. Hartrought 
in “A Select Library of Nicene and Post-Nicene Fathers of the Christian 
Church’’, Vol. II, New York; Orosius, C. 8. E. L. Vol. V; Socrates, Hist. 
Eccl., P.G. LX VIL; Freemantle, W. H., Vita Hilarionis in “‘A Select Library 
of Nicene and Post-Nicene Fathers of the Christian Church’’, Vol. VI, New 
York (1983); Nicephorus, Opuscula Historica, in the Bibliotheca Teubneriana 


ed. by C. de Boor, Leipsig (1880). 
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Antony and his decision to settle in the desert, the sequence of 
the remaining paragraphs 4-47 is not a continuous annalistic 
treatment of events, but events are grouped together according 
to similarity or relationship and the transition from one group 
to another is clearly marked: para: 4 treats of his fasting; para: 
5-8 his temptations; para: 9-11 the various stages of his long life 
as characterised by a continuous intensification of his austerities; 
para: 12 stands by itself and is almost an introduction to the next 
twelve chapters which deal with Hilarion’s miracles. There is a 
system even in recounting these miracles: ten paragraphs deal 
with those worked on human beings, one in each paragraph 
(para: 13-22); para: 23 deals with those worked on animals; 
para: 24 brings this part of the narrative to a climax by relating 
of many miracles together, very much in the same way as in the 
panegyrical epistles the sequence of virtues is often closed by a 
collective statement about all of them together. The next five 
paragraphs (24-28) deal with the rise of monasticism in Palestine 
and the visitation of the many monasteries by Hilarion. Para: 
29-43 deal with Hilarion’s wanderings; para: 44-45 with his death, 
and the last two with the idealisation which usually followed. 


JEROME’S HISTORICAL METHODS 


There is no doubt that in writing these four pieces Jerome 
claimed to be writing history. But history according to Jerome 
could be written in more than one way. It could be treated in the 
strictly scientific way of the De Viris [llustribus where the writer’s 
purpose is limited to the bare exposition of facts, and it could 
be elaborated by a machinery of rhetorical adjuncts so as to pro- 
vide entertainment as well as information. The latter method is 
followed in the three Lives. 

The basic historical facts are embellished by fictitious dialogues, 
fanciful details, elaborate descriptions and imaginary situations 
which are, no doubt, meant by Jerome to make the narrative 
more entertaining and vivid. Such a method was not altogether 
foreign to classical literature. The invented speeches of Thucydides, 
Sallust, Livy and Tacitus subserve a somewhat similar purpose. 
That the more fanciful methods of Jerome were considered in the 
fourth century as compatible with history, at any rate in its 
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more popular forms, e.g. biography, is evident from their use by 
other writers, e.g. Athanasius in his Life of Antony. Jerome himself 
testifies to this artificial elaboration in the Lives. In Ep. 10.3 which 
was sent to Paul of Concordia along with a copy of the newly 
composed Life of Paul Jerome confesses that although he has 
tried to soften his rhetorical methods he could hardly cast them 
off completely, so deeply ingrained in his art were those methods. 

Adjuncts of a fictitious character are particularly conspicuous in 
Vita Pauli. Such are some of the miraculous details like that of 
Antony finishing his journey so quickly “ut instar avis pervolaret”’ 
(P. 15), Antony’s finding Paul’s dead body still kneeling with hands 
raised in an attitude of prayer (P. 15), the dialogues between 
Paul and Antony (P. 9-10), the digging of Paul’s tomb by lions 
(P. 16). 

In ‘Hilarion’ and ‘Malchus’ the rhetorical adjuncts take the 
form of imaginary enlargements embellishing the description of 
true facts. So in H. 18: “‘ac sic reflexa super humeros manu caput 
eius tetigit, apprehensoque crine ante pedes (Hilarion) adduxit, 
stringens e regione ambas manus eius, et plantas utroque calcans 
pede, simulque ingeminans, torquere, ait, daemonum turba, 
torquere’’. Again, when we are told of the earthquake following 
on the death of Julian: “naves ad praerupta delatae montium 
pependerunt” (H. 40), and that when brought by the people of 
Epidaurus to the shore to stem the tide and Hilarion made the 
sign of the cross on the ground, “‘incredibili dictu est ad quantam 
altitudinem intumescens mare ante eum steterit’’ (H. 40), one 
might well believe the bare fact of the miracle, but one cannot 
help feeling that the details are mere rhetorical ornaments. 

One need hardly note that these methods, far from embellishing | 
the narrative, detract from its historical value. Indeed, once the 
possibility of non-historical additions is admitted, no narrative, 
especially one involving miracles, can claim unqualified truth. | 
The fact that Jerome did not realise that shows that he lacked | 
to a considerable degree the critical eye which is so necessary to 
the historian. 

Indeed, apart from conscious additions, Jerome is often unable 
to draw a definite line between reality and legend. While the 
broad fact of a life of holiness resulting from the complex of events 
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narrated is no doubt genuine, some details whose veracity Jerome 
does not doubt are too fanciful to win unqualified belief. Such is 
the hippocentaur of P. 7 and the mannikin of P. 8 and some of 
the details of the voyage of Hilarion. 

The Life of Paul, written in 374 approx. has a peculiarity of 
its own. It betrays a quest for details, which though irrelevant 
as regards the main historical significance of the composition, are 
evidently inserted as an appeal and stimulant to the curiosity of 
the reader. So the little episode of the dispute between Paul and 
Antony over the breaking of the bread, and the final agreement 
that each should hold the loaf on his own side, pull towards himself, 
and keep the part left in his hands! Such ‘curiosity’ details are 
similar to those with which Suetonius fills his Lives. As time 
passed Jerome improved on these methods for the Lives on Hilarion 
and Malchus written about fifteen years later do not show much 
trace of them. From 390 onwards Jerome’s tendency is to summarise 
events and group them together rather than go into their details 
thereby keeping closer to Tacitan than to Suetonian methods. 
This is also the case of the narrative parts of the panegyrical 
epistles, all of which are written after that date. 

In the treatment of the narrative Jerome shows some short- 
comings. Like Nepos he hurries over his subject, taking a loose 
and undefined view of events, bridging them over without much 
care for the gaps in between and producing all along a sense of 
indefiniteness, betraying that superficial simplicity of narrative 
which we are used to attach to primitive literature, and which 
in the Middle Ages made epic degenerate into ballad poetry. As a 
rule, the scene changes continually without much recalling of 
earlier happenings or repercussions of earlier upon later events. 
Thus we follow Hilarion in quick succession to Betulium, Lychnos, 
Theubatus, Babylon, Aphroditon, Alexandria, Bruchium, Lybia, 
Sicily, Epidaurus and Cyprus, at all of which places his fame 
spreads wide with his miracles. But we are never told what results 
his influence might have produced when he was there. We are 
continually hurried on to the next stage. Similarly with Malchus, 
as the scene changes from Maronia to the desert of Chalcis, to 
that of Arabia, to the Roman camp further on, and finally to 
Mesopotamia, we learn very little of the surroundings with which 
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he had been in touch. Indeed, the Lives of Paul and Malchus 
read very much like ballads in prose. 

Even more serious from the historical point of view is the lack 
of proper connection between the Lives and major events in Church 
or contemporary history. We are told that Hilarion was the first 
monk in Palestine and it is hinted that many came and joined him. 
One might well suppose that such a vast community was the 
beginning of monasticism in that country, that such a movement 
may well have had connections with the monasticism of other 
countries such as Egypt. A few lines after the information that 
many came to share Hilarion’s hermit life we are almost abruptly 
introduced to many monasteries, seemingly properly set up and 
organised, and well on the way to a reasonable stability. But we 
are not told anything about how it all came about, what part 
Hilarion may have had in their organisation, what was their way 
of life, what happened to the monastic movement after Hilarion’s 
departure from Palestine. There is no trace of any repercussions 
of such a vast and powerful movement on the Church as a whole 
or even in Palestine itself. Indeed, we get much more information 
in that line from stray allusions in the letters than from these Lives 
which are supposed to treat ‘ex professo’ of the beginnings of 
monasticism. One might overlook the absence of such details in a 
biographical letter which by its epostolary nature, is detached 
from extraneous events and reflects a particular psychological 
moment of the writer and his limited sphere of events and expe- 
riences, but one would expect such details in literary pieces which 
Jerome meant to be considered as history. In reading these 
three Lives one has to build up for oneself a connected historical 
picture with the isolated historical facts which the writer gives 
almost, one feels, in spite of himself. It is like the disconnected 
glimpses of a hidden sky that one would get if a cloud covering 
the whole length and breath of it were to break up in parts and 
let one see a few patches of what is beyond. 

Too much emphasis is lavished on the central figure of the essay. 
Paul, Antony, Hilarion, Malchus are heroes, indeed. Their super- 
human moral strength not only dwarfs all the other human beings 
around them but is even more powerful than the forces of nature 
itself. The monstrous hippocentaur may well gnash his teeth 
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through his bristling lips; Antony is not to be stopped by any 
weird sight (P. 7 & 8), and later, faces the approaching lions as 
if they were doves (P. 16); Satan in vain tries his hardest in roaring 
like a lion or in jumping on Hilarion’s back and driving his heels 
into his sides (H. 8); the enormous and frenzied Bacterian camel 
with bloodshot eyes and foaming mouth is no terror for the saint: 
Hilarion stretches forth his hand and goes to meet it (H. 23). 
In another instance he stands upon the prow of the vessel which 
is being chased by pirates, bravely faces them and stretches out 
his hands with an order: “hucusque ... venisse sufficiat’’. The 
ships of the pirates fall back, and “impellentibus contra remis 
ad puppim impetus rediit’’ (H. 41). 

One feels all along that emphasis is synonymous with drama. 
Indeed, whenever a particular situation requires vividness, even 
when only minor characters are involved, overstress is conspicuous. 
Thus on Malchus refusing to take for his wife one who was already 
married, his master, who, after all, has no particular interest in 
the matter, “‘implacabilis in furorem versus, evaginato me coepit 
petere gladio” (M. 6). Malchus and his companion after effecting 
their escape are overtaken by their master who has followed them 
for three days to bring them back. Fancying to have them again 
in his hands, he brandishes the sword of punishment shouting: 
“exite furciferi, exite morituri’’. 

Overstress was certainly one of the characteristics of the ‘Silver’ 
Age writers. Tacitus used it with masterly effect in delineating 
the character of Tiberius. But there he had a great personality 
and the fate of an empire to work upon. When the same method is 
applied to a little biography with a very limited appeal all the 
effect is lost through sheer lack of proportion, and emphasis some- 
times degenerates into absurdity as in the case of the Panegyrici 
Latini. Jerome, here, shows himself hardly any better than the 
latter. 


THE HERO 


Though there is an attempt at psychological analysis in some of 
the characters mentioned, it is only one personality that is continu- 
ally in the limelight. Indeed, one of the faults of Silver Age liter- 
ature was the breaking down of the many distinctions between 
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prose and poetry. Epic as Virgil finally shaped it had one central 
figure on whom the whole narrative with its many appeals for 
bravery and devotion was focussed, and this centralisation of 
epic effect was developed into a perfect idealisation. The Silver 
prose writers followed suit as far as they could. Pliny’s description 
of his uncle at the eruption of Vesuvius is a good instance (Epp. 
VI, 16 and 20). The man of science is perfectly calm at the new 
phenomenon which threatens to engulf all the neighbourhood in a 
flood of burning stones. While panic spreads around he is imper- 
turbable; he even makes up his mind to go up to the mountain 
as far as that would be possible to study the new phenomenon. 
But first he dines, bathes, and lies down for his siesta, after which 
he proceeds to accomplish what he had resolved upon, only to meet 
his death. In reading that letter of Pliny one feels that the principal 
aim of the writer was to idealise his uncle for all time as a martyr 
of science. The same method is followed by Tacitus in drawing 
the character of Agricola. Similarly Jerome works upon these 
two basic ideas: one-hero narrative and idealisation of the hero’s 
personality. 

Paul, Hilarion, Malchus, are the sole heroes. Only in Vita Pauli 





have we a second personality of some importance, that of Antony, | 


but he occupies a secondary place and serves to offset and enhance 
the idealisation of the principal figure Paul. In Vita Malchi the 


woman who shares Malchus’s captivity plays as heroic a part as | 
the latter does in the preservation of her virginity; still, her | 


personality is hardly dwelt upon at all: we are not even told her 
name. 


The heroes in Jerome’s narratives are not simply morally great, | 


they not only tower above all the other personalities mentioned, | 


they are faultless, almost superhuman; and if there is any trace 
of human weakness in them it is only that which does not clash 
with their moral greatness—indeed, it might even enhance it. 


Such is the kindness of heart of Hilarion which makes him so | 


readily sympathise with suffering as to shed tears over it: “‘sed et 
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ipse (Hilarion) negans flevit’”’ (H. 14). So also in P. 8 and H. 43. | 


Jerome’s trained eye does not let pass anything in the minor 
characters which might offer a psychological analysis. Thus the 


clumsiness of the imperial lieutenant of Frankish origin who offers | 
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money for having been healed is noted in H. 22, but these are just 
passing remarks or are made use of so as to put the personality 
of the hero into still greater relief. 

It is therefore the building of a heroic personality rather than 
its history that is sought by Jerome, and in Malchus just one 
particular view of that personality: love for virginity in Malchus. 
This was not new to Latin literature. Livy himself takes not a 
very different view of history, and the events recorded in his 
earlier books, conspicuously in the second, are continually cul- 
minating in such idealised figures as Mucius Scaevola, Clelia, 
Coriolanus, Horatius, etc. Where Jerome stops far short of Livy 
is the lack of connection between such heroic figures and a broad 
view of current events, as has been noted earlier in this essay. 
In this sense Jerome is perhaps nearer to Cornelius Nepos than 
any other Roman writer. Like Nepos he gives us not history but 
detached historical pictures. 

One can trace certain fixed methods by which this ideal person- 
ality of the hero is built up in all the three compositions of which 
we are treating. The most conspicuous quality is fortitude in facing 
all sorts of hardships. In Vita Pauli, para: 17 is a summary of the 
self-imposed abnegations of Paul. In Vita Hilarionis, para: 9-11 
are a climax in the ever-increasing austerities that Hilarion sub- 
jected himself to. In such instances as “inde cum se videret corpore 
defatigatum ... pane abstinuit, incredibili fervore mentis ut eo 
tempore quasi novus accederet ad servitutem Domini, in quo 
ceteri solent remissius vivere (H. 11); and “mirentur alii incredi- 
bilem abstinentiam, scientiam, humilitatem; ego nihil ita stwpeo 
quam gloriam illum calcare potuisse’’ (H. 30), moral fortitude is 
dwelt upon with emphasis. Malchus’s way of life as a monk is 
given in a nut-shell in M. 3: “ibi repertis monachis eorum me 
magisterio tradidi, manuum labore victum quaeritans lasciviamque 
carnis refrenans ievuniis’’. 

The personality of the heroes is also enhanced by their will- 
power which does not let itself be ruled by circumstances of any 
sort. Thus Paul for a long time refuses admittance to Antony 
until the latter has quite explained his coming; he keeps his point 
in not breaking the bread, as he considered that honour due to 
his guest. Hilarion is unmoved by the entreaties of ten thousand 
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people who had gathered to dissuade him from departing from 
Palestine (H. 30). Malchus would not be persuaded by his superior, 
and leaves the monastery (M. 3). 

The supernatural, also, plays a great part. In Hilarion twelve 
miracles are related in detail and many others hinted at. Paul is 
miraculously fed by a raven (P. 10), and keeps his praying posture 
after death, and lions dig his tomb (l.c.). The supernatural takes 
also the shape of prophecy and the knowledge of hidden things. 
Paul prophesies his death to Antony (P. 11 & 12); Hilarion 
prophesies the destruction of the monasteries in Palestine (H. 30 
& 33) and announces the death of Antony although no news had 
as yet come of it (H. 29). 

Lastly the hero-idealisation is sought by contrast with other 
characters in the same composition: these are either inferior in 
some respect to the hero or lack his outstanding virtues. In Ep. 1, 
the heroine’s fortitude and steadfastness are contrasted both with 
the youth’s weakness in admitting a false crime against himself 
in order to escape torture, and with the executioner’s plight in 
giving himself for vanquished as well as with the fickleness of the 
people who are so easily swayed from their purpose. The moral 
figure of Paul becomes even greater when Antony acknowledges 
him by far his superior in virtue (P. 7). In Vita Hil. many are 
the situations which show this moral superiority. The hero does 
not share the alarm of his brethren in a difficult situation. Before 
the strong youth, who in his raging madness, could not endure 
chains or fetters, had broken the bars and bolts of the doors, 
bitten off the ears and noses of many, and broken the feet and legs 
of others, the brethren ‘“‘perterriti ... nuntiaverunt patri.”’ But 
Hilarion, without even moving ‘sicut sedebat’ ordered that he 
should be brought to him and let free ‘et dimitti’ (H. 17). Fear- 
lessty he goes to face the mad camel while “‘qui cum sene (Hilarione) 
erant usque ad unum omnes diffugere”’ (H. 23). When the possessed 
Orion is brought to him and greatly alarms everybody by taking 
the saint by the waist and raising him as if he were going to dash 
him on the ground, ‘“‘clamor ortus est ab omnibus’’. But Hilarion 
smiles and reassures them: “‘silete et mihi meum palaestritam 
demittite’’ (H. 18). When the pirates close upon Hilarion’s ship, 
“remiges omnes qui in navi erant trepidare, flere, discurrere, 
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praeparare contos, et quasi non sufficeret unus nuntius, certatim 
seni piratas adesse dicebant’’. But Hilarion is perfectly composed. 
Indeed, “eos ille procul videns subrisit, et conversus ad discipulos 
dixit: “Modicae fidei, quid trepidatis?’’’ (H. 41). 

The rethorical building of characters is perhaps best demon- 
strated by the fact that the heroes of the Lives are all of one type. 
There may be more prolific activity in Hilarion in terms of miracles 
and the founding of monasteries, but the basic quality on which 
Jerome builds their personality is one and the same: his own idea 
of a hermit, his own experiences of monastic life. The will-power 
developed by deep faith in an ideal which makes Malchus pursue 
his vocation in the desert even at the risk of quarrelling with his 
parents who were averse to the idea of monastic life is Jerome’s 
own story. The perfect contempt of the world, the craving for 
solitude, prayer, asceticism, are not only common to the three 
heroes but they correspond perfectly to the injunctions which 
Jerome gives in his Letters. Indeed, they are the reflection of 
Jerome’s own life. Even the study of the Scriptures, so intimately 
connected with Jerome’s activities as a monk and as a writer, 
is one of the occupations of his heroes. Paul’s language echoes 
Scriptural quotations: Hilarion had learned the Scripture by 
heart and used to recite pieces of it every day (H. 10); at the 
approach of the imperial officers he was humming to himself a 
passage of the psalms (H. 22); on the voyage from Libya to Sicily 
the only thing he carries with him is a copy of the Gospels (H. 35). 
Malchus relates his adventures with colourful details taken from 
the Biblical stories of Jacob and Moses (M. 7); recollects his past 
reading of the Book of Proverbs (M. 7), and sings psalms he has 
learned in the monasteries (M. 5). 


ROMANCE 


The charm of the Lives lies mainly in their romantic setting. 
Though the reader may be disappointed if he seeks any great 
historical value in the details under review, their appeal to the 
imagination and their romantic associations make them undeniably 
delightful works of art. Romance is not one of the chief character- 
istics of Roman literature, considered as a whole, and when we 
do find it, it is mainly borrowed from the mythological lore of the 
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Alexandrines. Thus it is with the Metamorphoses of Ovid and the 
episode of Aristaeus in the 4th book of the Georgics. But even 
here it is of a very restricted and materially defined nature with 
very little appeal to feeling. It is in the 3rd, 4th and 6th books 
of the Aeneid that we find real romance with the double appeal 
to imagination and feeling. Indeed, this has been considered as an 
indication of Celtic blood in the Cisalpine Virgil! Apuleius developed 
the idea of romance for its own sake and based it on the super- 
natural in terms of the magic which in the East had been as old 
as some of the books of the Old Testament, although, curiously 
enough, Greece and Rome had somehow escaped it. Rome’s touch 
with the East, indeed, had never been very close, not even in 
imperial times, and the East had never been Romanised. It was 
quite late, in the second century A.D. that Eastern influences in 
religion and ideas began to be seriously felt, and with these magic 
was to some extent associated. Apuleius, recasting a Greek story, 
is a good example of this influence, and his work may be considered 
not only as an attempt at a fusion between Roman mythology 
and magical Eastern lore but also as a forerunner of medieval 
romance. Jerome’s romance has echoes of both Virgil and Apuleius. 

The particular element of romance which connects Jerome with 
Apuleius and his own Age is the use of the weird. A sense of the 
weird was not lacking in Virgil, but in the Aeneid it is based on 
stories which were well known in mythology and legend and 





therefore lacked the important element of surprise. In Jerome, as | 


in Apuleius and in Medieval imagination, we have strange sights 
and unearthly appearances of a supernatural character. Such are 


the means by which the devil tries to impede Antony from reaching | 
Paul (P. 7). At one time it is a hippocentaur, half man, half horse | 


who “‘barbarum nescio quid infrendens, et frangens potius verba 
quam proloquens, inter horrentia ora setis, blandum quaesivit 
alloquium” (P. 7). Next it is a manikin “aduncis naribus, fronte 
cornibus asperata, cuius extrema pars corporis in caprarum pedes 
desinebat”’ (P. 8), not dissimilar from the representation of the 
Devil in medieval imagination. Hilarion at night is haunted by 
strange noises: “‘infantum coepit audire vagitus, balatus pecorum, 


mugitus boum, planctum quasi muliercularum, leonum rugitus, | 
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murmur exercitus, et rursus variarum portenta vocum, ut ante | 
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sonitu quam aspectu territus cederet’’ (H. 6). And, again, ‘“‘tam 
innumerabilium per noctes et dies daemonum voces resonabant ut 
exercitum crederes’” (H. 43). Terrifying sights follow, “cum 
interim ex improviso splendente luna cernit rhedam ferventibus 
equis super se irruere, cumque inclamasset Jesum ante oculos 
eius repentino terrae hiatu pompa omnis absorta est’’ (H. 6). His 
prayers are frequently interrupted by gruesome visions: “interdum 
orantem lupus ululans et vulpecula ganniens transilivit, psallentique 
gladiatorum pugna spectaculum praebuit; et unus quasi inter- 
fectus, et ante eius corruens, sepulturam rogavit’? (H. 7). On 
another occasion his prayers are violently interrupted: “‘transilit 
dorso eius agitator ... calcibus, cervicem, flagello verberans”’ 
(H. 8). Magic plays also a part. The youth in H. 21 seeks the help 
of magic arts to succeed in his love suit; and in H. 20 the pagans 
of Gaza have recourse to black magic in their vain attempt of 
winning the chariot race. 

Another way to create an atmosphere of romance is to present 
the reader continually with unexpected situations. It was a device 
used in the rhetorical schools. In Inst. Orat. 8.6.51 Quintilian 
notes that the unexpected has a special attraction in eloquence: 
“est enim grata in eloquentia novitas ... et magis inopinata 
delectant’’, and in 9.2.81 he gives an example of the use made 
of it in the declamations of the schools. 

In P. 10, when Antony visits Paul a meal is suddenly provided 
for both by a raven which brings down a loaf to them. When 
Antony comes on his second visit he beholds the corpse of the 
dead Paul still kneeling with uplifted hands in an attitude of 
prayer. When he is at a loss how to bury his friend, two lions 
come forth from the desert and quickly dig a grave for him. 
Hilarion is being entertained by the monks at Bruchium when he 
leaves the monastery in the middle of the night giving an enigmatic 
reason which none of the monks could at the moment understand. 
When the runaway Malchus is on the point of being recaptured 
by his master, a lioness unexpectedly comes out of the inner 
recesses of the cave in which he had taken refuge and kills his 
would-be captor. The behaviour of characters is often too deep 
to be easily understood and they act in a wholly unexpected way. 
So Paul for a long time refuses admittance to Antony and when it 
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comes to dividing the loaf for their meal they strangely contend 
about who is to break it, each one refusing to allow himself that 
honour. 

The spirit of adventure especially in the quest for the unex- 
plored is another element of Jerome’s romance. Paul goes into the 
desert to escape persecution, but the desert’s adventurous beauties 
soon make him drop any idea of returning home. A cave in a 
mountain side awakens his adventurous spirit for exploration: 
“ut est cupiditas hominum occulta cognoscere” (P. 5). He enters 
and advances step by step, carefully feeling his way, stopping 
now and again to listen for any sound and scarcely daring to breathe. 
Hilarion’s journeys are full of this quest for ever new experiences. 
The bold undertaking of Malchus to run away from his master 
and the many hair-breadth escapes he and his companion go 
through are full of romantic adventure. 

An important factor of Jerome’s romance is his taste for 
description. The subject-matter of the Lives lends itself to de- 
scriptions, and the very fact that narrative art requires a subdued 
tone exercises a salutary effect of restraint on Jerome and the 
Lives’ descriptions read more naturally and less in the nature 
of purple patches than elsewhere. 

Beauties of nature are in the Lives described with considerable 
feeling. The corner of the desert to which Paul retreated is a spot 
of beauty: “‘(Paulus) animadvertit intus grande vestibulum, quod, 
aperto desuper coelo, patulis diffusa ramis vetus palma contexerat, 
fontem lucidissimum ostendens cuius rivum tantummodo foras 
erumpentem statim modico foramine eadem quae genuerat aquas 
terra sorbebat”’ (P. 5). Hilarion’s abode and garden in the neigh- 
bourhood of Aphroditon is described at some length: “‘saxeus et 
sublimis mons per mille circiter passus, ad radices suas aquas | 
exprimit, quarum alias arenae ebibunt, aliae ad inferiora del- | 
apsae, paulatim rivum efficiunt; super quem ex utraque ripa | 
palmae innumerabiles multum loco et amoenitatis et commodi | 
tribuunt ... has vites, has arbusculas ipse (Antonius) plantavit: | 
illam areolam manibus suis ipse composuit hanc piscinam ad | 
irrigandum hortulum multo sudore fabricatus est’? (H. 31). His | 
abode in Cyprus is described with a similar eye for nature’s beauties: | 
“Qui (Hilarion) introgressus, contemplatus quidem est terribilem | 
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valde et remotum locum hinc inde circumdatum, habentem etiam 
aquas de supercilio collis irriguas et hortulum peramoenum, et 
pomaria plurima” (H. 43). The garden of pleasure in which the 
youthful martyr was to be allured to sin is a place of beauty: 
“inter lilia candentia et rubentes rosas cum leni iuxta murmure 
aquarum serperet rivus, et molli sibilo arborum folia ventus 
praestringeret”’ (P. 3). The sandy wastes of the desert have also 
their appeal: “inter mare et paludem vasta et terribili solitudine 
fruebatur”’ (P. 4). 

One of the secrets of Jerome’s success in these descriptions is 
his quest for stray adjectives, adverbs, phrases which glow with 
descriptive brilliance. In Vita Pauli, 9, the she-wolf gasps with 
parching thirst “sitis ardoribus anhelantem’’; Antony kisses the 
eyes and hands of Paul “‘silentio lacrymans” (P. 12); Paul goes 
up to heaven “‘niveo candore fulgentem”’ (P. 14); Hilarion’s pagan 
parentage is poetically expressed “rosa de spinis floruit” (H. 2); 
the giant snake drags in both the sheep and the shepherds with 
its mighty breath “vis spiritus absorbebat’’ (H. 39); the sword 
of Malchus’s master shines even in the dark: “in tenebris quoque 
micantem gladium (M. 6); the lioness flies at the throat of her 
victim and drags him covered with blood, “‘gutture suffocato 
cruentum intro trahere’’. 

The eye for detail enhances the fullness of Jerome’s pictures. Thus 
in describing the attack of the Ishmaelites in M. 4: ‘“‘at ecce subito 
equorum camelorumque sessores Ishmahaelitae irruunt, crinitis vit- 
tatisque capitibus ac seminudo corpore, pallia et latas caligas trahen- 
tes; pendebant ex humero faretrae; laxos arcus vibrantes, hastilia 
longa portabant, non enim ad pugnandum sed ad praedam venerant’’. 

Psychological situations are well analysed. Masterful is the 
description of the state of suspense of the run-away Malchus and 
his companion when from their hiding place they see their late 
master and his slave approaching sword in hand: “‘quid putas 
fuisse nobis animi, quid terroris, cum ante speluncam nec longe 
starent dominus et conservus, et vestigio indice iam ad latebras 
pervenissent? O multo gravior expectata quam illata mors! rursus 
cum labore et timore lingua balbutit; et quasi clamante domino 
mutire non audeo”’ (M. 9). 

Most important of all, Jerome knows how to impart a character 
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to his descriptions. Situations and scenes are presented as suggesting 
some particular feeling or central idea to the formation of which 
the sequence of events and the grouping of details work up: the 
reader sees the scene under the influence of that sentiment. Thus 
a sense of seduction pervades the beauties in the garden of P. 3; 
the charm of the simple joys of nature is suggested in the de- 
scription of Antony’s garden in H. 31; a sense of excitement 
pervades the description of the chariot race in H. 20 and we seem 
to follow the two teams flying towards the goal while the wheels 
glow hot beneath the chariots and the shout of the crowd swells 
into a roar; a sense of terror is suggested in the description of the 
Bacterian beast with its enormous size, its bloodshot eyes, its 
mouth filled with foam, its rolling tongue swollen, its loud and 
hideous roar, while thirty men exert themselves to hold it tight 
with ropes (H. 23); one feels the tranquillity and peace of the 
desert in the shepherd life that Malchus leads in M. 5. 

The romantic vision is given a new colour, expecially in Paul 
and Malchus, by a strong appeal to the pathetic. So in M. 7 where 
Malchus, as he sits by himself in the desert tending his master’s 
sheep, begins to ponder on his past happiness, and the recollection 
of his friends the monks, of the superior who had instructed him, 
of the joys of community life which he has lost, makes him feel 
the weight of his captivity and regret the blessings he has been 
deprived of. But apart from such passages there is a genuine 
feeling for asceticism, for the ideal of the monastic vocation with 
its aspiration to holiness, its utter contempt of all worldly consider- 
ations, and for the glory that will crown the efforts of the ascetic. 
It is such a feeling that inspires Antony’s description of Paul in 
P. 13: “‘vidi Eliam, vidi Joannem in deserto, et vere vidi Paulum 
in paradiso”’, and Paul’s yearning towards the happiness of a 
future life in P. 11: “quia dormitionis meae tempus advenit, et 
quod semper cupiebam dissolvi et esse cum Christo, peracto cursu 
superest mihi corona iustitiae’’. Paul, Antony, Hilarion live a life 
completely detached from the world around them, engulfed as 
they are in an ideal which is enough to be an inspiration for a 
lifetime. The belief in this ideal which trascends material values 
and severs one from his surroundings and makes him live a fuller 
inner life with experiences so deep in their spirituality as to be, 
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often, incomprehensible even to his intimate friends, engenders a 
pathos which the reader can feel rather than express. In this sense 
Jerome’s romantic spirit is close to Virgil and much nearer to the 
Medieval visionary imagination than Apuleius, for all his magic, 
could be. 


ARE THE LIVES ROMANCES? 


De Labriolle in his “Histoire de la littérature latine chrétienne”’ 
(new edition by Bardy), Vol. II, p. 506, is confident that the Lives 
are romances intended for popular edification. He compares them 
to fairy-tales, but, of course, tales with a moral. The same opinion 
he expresses in his chapter on monasticism in Fliche et Martin, 
Vol. III, pp. 308-310. This is more or less a return to the theory 
first suggested and elaborated in Germany about eighty years ago 
by Israel and Weingarten with regards to the Life of Hilarion. 
In consequence one may ask whether Jerome meant the Lives to 
be considered as history or as fiction. 

As far as Jerome’s own statements go, there is no doubt that 
he intended the Lives to be considered as history, and he takes 
great pains to stress that. In P. 1 he refers to other Lives of Paul 
written earlier and condemns them for lack of historical truth, 
comparing their fanciful fiction with his own sobriety in keeping 
to ascertainable facts: “‘nonnulli haec et alia prout voluntas tulit 
iactitant: subterraneo specu crinitum calcaneo tenus hominem 
fuisse et multi alia quae persequi otiosum est incredibilia fingentes. 
Quorum quia impudens mendacium fuit nec refellenda quidem 
sententia videtur. igitur ... pauca de Pauli principio et fine 
scribere disposui ... quomodo autem in media aetate vixerit et 
quas Satanas perduxerit insidias nulli hominum compertum 
habetur’’. In the prologue of Hilarion he refers to the criticism 
which the Vita Pauli had met with in some quarters at its publi- 
cation, and both reaffirms the historical truth of that narrative 
and stresses the veracity of his own account of Hilarion. Similarly 
in M. 1 he enlarges on the veracity of the narrative of Malchus 
and stresses that he had heard the story from Malchus himself. 

The fact that about Paul no accounts earlier than Jerome are 
extant does not necessarily imply that Jerome’s narrative is mere 
fiction. If Jerome’s enemies criticised the Vita Pauli, as indeed 
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they criticised everything Jerome published, the many translations 
made of it in many languages soon after its publication (six in 
Greek, one in Coptic, one in Syriac and one in Ethiopian) are 
evidence enough that many received it with favour. Cassian 
(Coll. XVIII. 5) and Sulpicius Severus (Dial. 1. XVIII), writing 
after Jerome, accept his account of Paul. 

Besides, a few details in ‘Paul’ and ‘Malchus’ find confirmation 
in other writers. The story of the young man in P. 3 is found in 
Nicephorus, Hist. 7. 13, although it is there given as having 
happened in the persecution of Diocletian, not of Decius and 
Valerian. The belief in the existence of Fauns, Satyrs and Incubi 
(P. 8) is shared by Augustine in De Civ. Dei, 15.23, by Eutropius 
(para 12), by Isidorus (Orig. 9) and Plutarch in his Life of Sulla. 
Jerome himself mentions them again in Isai. 12. The fact that 
Sabinianus was the Roman governor of the frontier province of 
Mesopotamia when the events related in ‘Malchus’ took place 
(M. 10) is supported by Ammianus Marcellinus (18.4). 

The evidence for Hilarion is stronger. Sozomen in Eccl. Hist. 3.14 
(independant of Jerome) confirms Jerome’s account about 
Hilarion’s birth, his asceticism, his miracles and his burial first 
in Cyprus and afterwards in Palestine; and in 5.15 he says that 
his grandfather who had been a pagan was converted to Christianity 
on witnessing a miracle of Hilarion in Palestine. He does not 
mention Hilarion’s voyages but agrees that Hilarion died in Cyprus. 
The earthquake of H. 40 is confirmed by Orosius 8.32, Socrates, 
Hist. Eccl. 4.3, and Ammianus Marcellinus 27. 

Such considerations lead us to reject the opinion that the Lives 
are romances. We feel inclined to endorse Freemantle who, ad- 
mitting in Vita Hilarionis statements which attach it to genuine 
history, writes (p. 303): “A theory started in Germany that it 
(the Life of Hilarion) was a sort of religious romance seems 
destitute of foundation”. To what extent facts are rhetorically 
elaborated and embellished by fictitious additions, as well as the 
shortcomings of Jerome as an historian we have discussed above. 

In conclusion we may say that the Lives are delightful in their 
romantic charm but show faulty historical methods and, especially 
in Hilarion, overelaboration in drawing the hero’s character. The 
facts are rhetorically elaborated and embellished by fictitious 
adjuncts, but, fundamentally, they represent historical truth. 


The University of Malta 




















BOETHIUS AND ANDRONICUS OF RHODES 
BY 


JAMES SHIEL 


G. Pfligersdorffer has recently described the attitude of the an- 
cient editor, Andronicus of Rhodes, towards the final notes in 
Aristotle’s Categories on opposites, simultaneity, priority, motion 
and possession — what the medievals called the postpraedicamenta. ! 
The scholar has based his intricate arguments on a passage of 
Boethius’ commentary on the Categories, and as this passage in 
the printed editions ? is syntactically unintelligible he has suggested 
an emended text of it. Here is the passage as printed, with his 
emendations * alongside and list of variants beneath: 





1 G. Pfligersdorffer, ““Andronikos von Rhodos und die Postpridika- 
mente bei Boethius” (Vigiliae Christianae 7 (1953), 98-115). ’ 

2 ed. Glareanus, Basel, 1546; reprinted (badly) in Migne PL 64. 

3’ based on MSS Clm. 6403, Claustr. 671, Rivip. 83 (= UB6 in my list) 
and on the Basel and Migne editions. 
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(Migne PL 64, 263b) 
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3 sed Andronicus 
4 hanc esse adiectionem 
Aristotelis non putat, simul- 
5 que illud arbitratur 
idcirco ab eo fortasse hanc ad- 
6 iectionem de oppositis et de 
his quae simul sunt et 
7 de priore et de motu et de 
aequivocatione habendi 
8 non esse factam, quod hunc esse non factam — quod hunc 
libellum ante Topica libellum ante Topica 
9 scripserit, quodque haec scripserit — quod haec 
ad illud opus non necessaria ad illud opus non necessaria 
10 esse putaverit sicut ipsae esse putaverit sicut ipsae 
Categoriae prosunt ad Categoriae prosint ad 
11 sensum Topicorum, non scientiam Topicorum, hoc 
ignorans scilicet quod ignorans scilicet 
12. sufficienter in Topicis, sufficienter in Topicis, 
quantum ad argumenta quantum ad argumenta 
pertinebat, pertinebat, 
13. et de his omnibus quae 
adiecta sunt, et de praedica- 
14 mentis fuisse propositum. 
sed haec Andronicus. Por- 
15 phyrius vero... 
4 Aristotilis Clm 6403 | 
5 iccirco Claustr. 671 foritasse Clm 6403 habeo Riv. 83 
7 equivocatione Rw 83 
8 non esse Clm 6403, Migne 
9 scripserit (altera i ex a) Clm 6403 quodque ed. Basil. 1546, Migne 
hoe pro haec Riv 83 
10 Cathegoriae Clm 6403, Riv 83 prosunt Olm 6403, Clausir 671, ed. 
Basil., Migne scientiam) sensum Migne 
11 hoc) hane quoque (s.l.add..s.adiectionem) adiectionem Clm 6403: 2 
hanc quoque (scilicet adiectionem s.l.add. m.2) Claustr 671: hoc Riv 83 
quod sufficienter Migne 
13 et ante de his deest Claustr 671 omnibus his Clausitr 671 


On the basis of the passage thus emended ‘ the author argues 
that: (a) Andronicus does not imply that Aristotle was not the 


« It may be noted that the suggested emendations do not remove the 
awkwardness of the double guod-clause. 
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real author of the postpraedicamenta but only that Aristotle was 
not responsible for annexing them to the Categories; (b) Andro- 
nicus wanted to detach these postpraedicamenta and so he trumped 
up the reason that Aristotle did not think them as good an intro- 
duction to the Topics as the Categories themselves; (c) in taking 
this line Andronicus was really fathering on Aristotle a contempo- 
rary pedagogic notion about the order in which the Aristotelian 
works should be read in school — making Aristotle write according 
to his own systéme donné ; (d) Andronicus supported his detaching 
of the postpraedicamenta by reference to some catalogue which, 
like the zivaé in Diogenes Laertius v. 21, listed the postpraedica- 
menta separately as an introduction to the Topics (doo: zoo tar 
Téxwy); (e) Boethius condemns Andronicus for not seeing that the 
arguments of the Topics are self-sufficient and do not need any 
introduction from either postpraedicamenta or Categories; (f) 
Boethius’ account of the opinion of Andronicus does not tally 
with that given in Simplicius’ Greek commentary; (g) the Boethius 
passage may be used as evidence of the chronological order in which 
Aristotle composed the works of the Organon. 


I believe that the text of the Boethius passage can be more 
convincingly presented from a wider survey of the extant manus- 
cripts of the Jn Categorias. Here is a list of them, with an indication 
of the numbers under which they are described, if included, in 
Aristoteles Latinus. ® 


A Washington: Vollbehr 9 (s. xii) 23 
B Klosterneuberg: 671 (s. xii) 43 
C Bruxelles: 5439-43 (s. xi) (cf. 171) 
D Cheltenham: 4380 (s. xi—xii) 267 
E Oxford: Laud Lat. 49 (s. xi) 336 
F Copenhagen: Thott 168 fol. (s. x) 397 
G  Avranches: 229 (s. xi—xil) 406 
H_ Arras: 862 (s. xi) 419 
I Orleans: 269 (s. xi—xii) 436 


5 Aristoteles Latinus: codices descripsit G. Lacombe (vol. i Rome 1939; 
vol. ii Cambridge 1955). I expect to come upon other Mss of the In Cate- 
gorias. Unfortunately Arist. Lat. does not always list the Mss of such com- 
mentaries as are not accompanied by an Aristotelian text. 
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Paris: Bib. Nat. Lat. 1954 (s. xi—xii) 
2788 (s. xi—xil) 
2858 (s. xi) 
6398 (s. xil) 
™ 6400 (s. xvi) 
6637 (s. xiii) 
11129 (s. xi) 
S. Mihiel: 26 (s. xi) 

Bamberg: Class. 10 (s. xii) 
Gottingen: Appar. Dipl. 10e (s. xii) 
Miinchen: Clm. 6374 (s. ix) 

Clm. 6403 (s. xi) 

Clm. 14372 (s. xi) 

Clm. 14516 (s. xi) 

Clm. 18480 (s. xi) 

Clm. 21564 (s. x—xi) 
Niirnberg: Cent. V App. 34m (s. xii) 
Bern: 265 (s. xi—xil) 

Sankt Gallen: 817 (s. xi—xii) 
821 (s. xi) 

Barcelona: Ripoll 83 (s. xi) 

Assisi: 658 (s. xiii) 

Firenze: Plut. lxxi, 6 (s. xv) 

S. Mare. 114 (s. xi—xii) 

S. Mare. 130 (s. xii) 
Mantua: H. 1. 3 (s. xiv) 

Venezia: Marc. lat. vi. 27 (s. xiv—xv) 

ZL 272 (s. xii) 

ZL 497 (s. xi—xii) 

Vatican: Rossiani 537 (s. xi) 

Urbin. lat 188 (s. xv) 
Cambridge: Fitzwilliam 252 (s. xvi) 
Chartres: 12 (s. x) 

Durham: Chap. A. If. 11 (s. xii) 
Oxford: Magd. lat. 267 (s. xii) 
Erfurt: 8° 66 (gs. xii) 

Wien: 2269 (s. xiii) 














Of these: 


a nailed 
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DQz are apparently lost. 

JKLOTXZe:wogo do not contain our passage. 
ACf8xiE I have as yet been unable to see. 
Bé I read from Pfligersdorffer’s article. 

I have collated the rest. 


Here then is the text of the passage as 





3 


pa 


read from BEFGHIMNPRSUVWYafydn7v. 


sed Andronicus 
hane esse adiectionem Aristotelis non putat, simul- 
que illud arbitratur idcirco ab eo fortasse hance ad- 
iectionem (de oppositis et de his quae simul sunt et 
de priore et de motu et de aequivocatione habendi) 
esse factam qui hune libellum Ante Topica 
<in>scripserit, quod haec ad illud opus necessaria 
esse putaverit sicut ipsae Categoriae prosint ad scien- 
tiam Topicorum, hanc quidem ignorans (scilicet suffi- 
cienter in Topicis, quantum ad argumenta pertinebat, 
et de his omnibus quae adiecta sunt et de praedica- 
mentis fuisse propositum). sed haec Andronicus. Por- 


phyrius vero... 


8 esse EFGSart, ex corr. B: non esse RUynv, ex corr. G: esse non 


BHIMNPVWYf6oe: non G 

qui t: quod cet. topicam (? ex TOPICAIN-) » 

inscripserit conieci (cf. Simpl. In Cat. 379,8): scripserit codd. quod) 
quodque GHIMNn: et quod vr haec) hoe Ho necessaria FGSarr, 
ex corr. B: non necessaria cett., ex corr. G 

prosint WY06: prosunt BEFGHMNSUVaé8: ps IPRymr: pst v 

hanc) hoc GHNWYy0n, ex corr. IP (s. v. add. vel hoc... .f): hee (?) 
Mv: hune EI: om. FRr 

quidem om. FWYydrtv (add. in marg. B, add. ex corr.G): s. v. add. 
vel hoc ignorans quod f: quod non E: non R: quoque BGPSUV6 
(+ adiectionem U: s.v. .s.adiectionem BUV£) scilicet quod v 


et de omnibus his BRat: de omnibus his BV£ 


adiecta) dicta N 
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Evidently the whole process of textual corruption began with 
the inability of some Latin scribe to recognise ante Topica (Ilo0 
tav Téxwv) as the title of a work. Hence comes the landslide of 
inscripserit to scripserit and of qui to quod (line 8); and then non 
has to be inserted twice to achieve some kind of sequence; the 
fact that non (line 8) appears in the MSS sometimes before and 
sometimes after esse is an indication of its original insertion, above 
esse, as a correction. 

The corresponding passage in Simplicius is °: 


‘ ‘ , = i 6 \ , > \ 4 ‘ ~ 
Ties pév ydo, mv xa ’Avdpovixds Eotiv, mapa tHY modDEcWw Tod 
piBdiov npooxeicbai pacw ind tiwwog tadta todto téHv Katnyooiwy 
BiBdiov Iloo xéiw Téxwy éntyodpartoc, obx évvooiytec obtot adony 

4 > ~ ~ / > \ ‘ ~ ‘ ~ 
yoeiay ob Th tony nopayyateia pdvovy adda xai TH nEol THY 


Katnyooiwy Adyw siodyet ta eionuéva. 


Pfligersdorffer argues that there is no textual parallel between this 
and Boethius and that the Latin passage could be drawn into line 
with the Greek only by a very radical alteration of text: quod 
<quis> hunc libellum ‘‘Ante Topica” <in)scripserit; in which case 
we should, he argues, have to find a new subject for the second 
quod-clause, in spite of the fact that its true subject can only be 
either Aristotle or Andronicus. But the simpler thing to do is to 
read qui for quod (an easy corruption) in line 8, and then the Latin 
exactly matches the Greek of Simplicius: 


ab eo fortasse... | dnd twoc... 
qui inscripserit | ésuyodpartoc 


and -the general doxography will also be parallel, like this: 


¢ Simplicius, Jn Categorias commentarium, 379.6 (Kalbfleisch). 
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Simplicius Boethius 
Andronicus and others say; Andronicus says: 
the postpraedicamenta are the addition of the postprae- 
outside the scope of the dicamenta was not made by 
work; Aristotle; 
they were added by somebody somebody who called the 
who called the Categories Categories “‘Ante Topica’ added 
“x00 tav Ténwy’’. the postpraedicamenta, 


erPrrr rer errer because (idcirco . . quod) he 
thought them just as 
necessary to the Topics as the 
Categories themselves, 


| Ey failing, of course, to 
consider that neither is really 
necessary to an understanding 
of the Topics. 





But what Andronicus and his we eee eee eeeees 

friends themselves fail to 

consider is how necessary 

the postpraedicamenta are to 

the Categories: they think 

only of the Topics. . 


——EE — 


The text I have proposed will still support Pfligersdorffer’s 
argument (a) noted above—but none of the others. 


Dublin, University College. 
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Rufinus, A Commentary on the Apostles’ Creed. Translated and 
Annotated by J. N. D. Kelly (Ancient Christian Writers, No. 20). 
Westminster, Maryland, The Newman Press; London, Longmans, 
Green and Co 1955. VIII and 166 pp. Pr. 25/-. 


The present volume is undoubtedly one of the best (if not the best) in this 
generally excellent series — indeed Rufinus’ Commentarius in Symbolum 
Apostolorum could have found no better translator and commentator than 
the author of Karly Christian Creeds. The Introduction (pp. 3-27) gives a clear 
and succinct survey of the relevant topics (1. The Author; 2. The Commentary 
on the Apostles’ Creed; 3. The Baptismal Creed; 4. Rufinus and the Bible; 
5. The Canon of Scripture), the translation is faithful and eminently readable 
— in fact more readable than Rufinus’ diffuse Latin must have been for his 
contemporaries —, and the notes (pp. 92—154) provide the reader with a real 
commentary which leaves no serious difficulty undiscussed. Occasionally a few 
more references to earlier Christian authors would have been welcome. For 
instance, in note 24 (p. 106) Tertull. Adv. Hermog. 3 could have been quoted 
besides Adv. Prax. 10 (cf. also Canon Evans’s commentary ad loc.); in note 26 
(p. 107) Dr. Kelly, commenting on an interesting passage in ch. 4 where 
Rufinus ‘‘comes near to suggesting that the mind and its processes present 
an analogy to the divine Trinity’’, only refers to the full treatment of this 
subject in St. Augustine’s De trinitate but one would have liked to hear a 
little more about the evolution of this idea since the times of Tertullian (Adv. 
Praxean, passim ; Adv. Hermog. 18). However, this desire to ask for still more 
in a book which gives so much should not be regarded as a criticism but as a 
natural consequence of the suggestiveness of Dr. Kelly’s notes. 
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